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(89-6-Bir hikâye birçok yorum) 

HER ŞEY MERKEZİNDE'mi? HİKÂYESİ. 



ÖN SÖZ 



(89-6-BİR HİKÂYE BİRÇOK YORUM) 



Selâmün aleyküm sevgili arkadaşlarımız, dostlarımız, muhiplerimiz ve 
evlâtlarımız. 

(Bir hikâye birçok yorum) isimli istişare-tefekkür değerlendirmesi 
olan çalışmalarımızın birincisi, (25-1-köle ve incir dosyası) hamdolsun 
neticeye erdi. İlgilenen ve fikir yürüterek cevap gönderen her kese teşekkür 
ederiz. 

(Bir hikâye birçok yorum) isimli istişare-tefekkür değerlendirmesi olan 
çalışmalarımızın ikincisi, (27-2-genç ve elmas dosyası) hamdolsun 
neticeye erdi. İlgilenen ve fikir yürüterek cevap gönderen her kese teşekkür 
ederiz. 

(Bir hikâye birçok yorum) isimli istişare-tefekkür değerlendirmesi olan 
çalışmalarımızın üçüncüsü, (34-3-bakara dosyası) hamdolsun neticeye 
erdi. İlgilenen ve fikir yürüterek cevap gönderen her kese teşekkür ederiz. 

(Bir hikâye birçok yorum) isimli istişare-tefekkür değerlendirmesi olan 
çalışmalarımızın dördüncüsü, (62-4-bir ressam hikâyesi) hamdolsun 
neticeye erdi. İlgilenen ve fikir yürüterek cevap gönderen her kese teşekkür 
ederiz. 

(Bir hikâye birçok yorum) isimli istişare-tefekkür değerlendirmesi olan 
çalışmalarımızın beşincisi, (76-5-doğdular yaşadılar, öldürdüler, öldüler, 
hikâyesi) hamdolsun neticeye erdi. İlgilenen ve fikir yürüterek cevap 
gönderen her kese teşekkür ederiz. 

Şimdi bu çalışmaların altıncısı olan (89-6-Her şeyi merkezinde 

bırakırdım!) hikâyesine geçelim. Yine sizlere bu sefer çok iyi bildiğiniz 
internetten küçük bir hikâye indirp değerlendirilmesini isteyeceğim. 
Değerlendirmek isteyenlerden vakit buldukça düşünerek makul bir süre içinde 
cevaplarını bekliyorum. Daha evvelce de belirttiğimiz gibi bu bir imtihan değil 
sadece düşünce yeteneğimizi geliştirme yolunda bir değerlendirmedir. Ne tür 
cevap olursa olsun hepsi makbulûmuz'dur. Gayemiz birer şahsi kimlik 
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oluşturup ben "neyim-kimim" sorularına cevap bulmağa çalışmaktır. Şimdi 
gelelim İnternetten indirdiğimiz genelde hepimizin bildiği altıncı hikâyemize. 



Merkez efendi Hazretleri-Osmanlı hikâyeleri. 
( www.isimlopedi.com ') 

Merkez Efendi Hazretleri 

Güzel İstanbul'un manevî sultanlanndandır Merkez Efendi. Asıl adı Musa, 
babası Muslihuddin'dir. 

Musa bin Muslihuddin nice zaman medreselerde tahsil gördükten ve ulemâ 
sınıfına dahil olduktan sonra, İstanbul'a gelip yerleşti. Kısa zamanda müstesna 
bir mevkii elde etti. Fakat hayatının akışı asıl bundan sonra değişecekti- 

Ona Kur'ân'daki hakikatleri, Allah'ın ilmini öğreten de Allah sevgilisi, mürşidi 
Sümbül Efendi'dir. Önceleri Sümbül Efendi'yi inkâr edenlerden biri de 
kendisiydi aslında. Ama Allahû Tealâ ona bir rüya ile yanlışta olduğunu malum 
etti. 

Rüyasında; Sümbül Efendi evinin kapısında dayanmıştı. Kapının arkasına 
yığdıkları onca eşyaya rağmen Sümbül Efendi bir hamlede kapıyı yıkıp içeri 
girmişti. Rüyasından o kapının kırılma sesiyle uyanan Musa bin Muslihuddin 
düşünce deryasına dalıp gitti. Düşündükçe ufku açıldı ve bu rüyanın büyük bir 
mânâ ifade ettiğini bildi: 

- Biz, meğer ne büyük gaflet içindeymişiz!.. 

Sabahı iple çekti Musa Efendi. Artık duracak zaman değildi. Gökleri inleten 
ezan sesleriyle birlikte evinden dışarı çıktı. Rüzgâr önündeki yapraklar gibi 
gitti, bir çırpıda o kıvrım kıvrım yolları bitirdi ve sonunda Sümbül Efendi'nin 
dergâhına vardı. Hiç kimseye görünmeden yavaşça içeri süzüldü, bir direği 
siper edinerek arkasına geçip oturdu, başını göğsü üzerine eğip beklemeye 
koyuldu. 

Bir müddet sonra Sümbül Efendi gönüllere inciler yağdıran konuşmasına 
başladı. İnsanı mest eden tatlı, ılık yumuşak bir lisanla konuşuyordu. Her bir 
sözü insanın yüreğine kurşun gibi işliyordu adeta. Ötelerin ve buraların nice 
hikmetleri dile geliyordu. 

Musa Efendi'nin gönlüne bir pencere açılmıştı bile. Kendisini bambaşka bir 
âlemin içinde yüzüyor sandı ve ılık bir ışık bütün içini doldurup aydınlattı. 
Şimdi her şey daha güzeldi. Sümbül Efendi, gözlerini dervişlerin üzerinde 
gezdirdikten sonra sordu: 

- Ey temiz canlı adamlar, söylediklerimi anlıyor musunuz? 

Hiç kimsede ses yok. Herkes başını eğmiş susuyordu. Her kelime esrar 
hazinesi gibi bir şeydi. Sümbül Efendi yine ışıklar dolu gözlerini dervişlere 
dikti: 

- Hayır, anlamıyorsunuz! Ama o direğin dibindeki! O var ya, söylediklerimi 
tamamen anlıyor, çünkü bugün hep onun için söylüyorum! 

Direğin dibindekinin hâli perişan- Onun burada olduğunu güzel Sümbül Efendi 
nereden biliyordu? Bunca tahsil, bunca medrese hepsi nafileydi burada. Burası 
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vahdet denizinin dalgalarıyla çağlayıp duruyordu. 

O andan itibaren Musa bin Muslihuddin, Sümbül Efendi'nin eteğine sıkıca 
tutundu, ondan aldığı Allah'ın ilmiyle tasavvuf denizine daldı, Allah'ın nice 
manevî nimetlerinden nasibini aldı. Genç medreselinin gönül toprağına ilâhî 
aşkın zerresi düşmüştü. O bir zerre aşk, dünyalar dolusu cevherden daha 
iyiydi. Şimdi medreselinin can sazı biracaip nağme ile inliyordu 

Bir gün Sümbül Efendi, dervişlerini çetin bir imtihana tâbî tuttu. Onlara dedi 
ki: " 

- Ey bir avuç topraktan ibaret olan canlar! Âlemi siz yaratmış olsaydınız 
nasıl yaratırdınız? 

Bu suale ne denir ki? Her derviş kendi gönlünce cevaplar sundu. Ne var ki 
hiçbiri Sümbül Efendi'nin arzu ettiği cevaba muktedir olamadı. Sıra Musa 
Efendi'ye geldi ve yüzünde elmaslar oynaşan Sümbül Efendi tatlı bir 
tebessümle: 

- Eee, bir de sen söyle bakalım Musa Efendi, sen nasıl bir dünya isterdin? 
Âlemi sen yaratsaydın nasıl yaratırdın? 

Musa Efendi başını kaldırmadan cevap verdi: 

- Bu mümkün değil! Ama mümkün olsaydı, "her şeyi merkezinde 
bırakırdım!" Âlem öyle tatlı bir nizam içinde ki; buna bir şey ilâve etmek 
veya bir şeyi eksiltmek düşünülemez! 

Sümbül Efendinin istediği de buydu. Ay yüzünde görülmemiş bir ışık belirdi ve 
dedi: 

- Aferin derviş Musa! Demek her şeyi merkezinde bırakırdın? Öyleyse senin 
adın bundan böyle Merkez Muslihuddin olsun! 

Bundan sonra Musa bin Muslihuddin adı Merkez Muslihuddin oldu ve artık O, 
Merkez Efendi ismiyle gönüllerde taht kuracaktı. 
Yine dervişlerin Sümbül Efendi etrafında birer pervane misali döndüğü 
günlerden biri, Sümbül Efendi dervişlerini imtihana tutmak istedi. 

- Ey dervişler, diye seslendi. Hakk rahmetinin tecellisi toprak *****n 
bağrından renk renk, türlü türlü, çeşit çeşit çiçekler fışkırıyor. Her biriniz bana 
bir top çiçek getireceksiniz. O miskler saçan çiçeklerle gönlümüz, gözümüz 
aydınlanacak. 

Dervişler durabilir miydi? Sümbül Efendi ilk defa kendilerinden bir şey 
istiyordu. Bütün dervişler dışarı süzüldü. Kırlara, bahçelere doğru koştular ve 
demet demet, kucak kucak çiçekler topladılar. Getirdikleri çiçeklerle dergâh 
çiçek bahçesine dönmüştü. 

Bütün dervişlerin yüzü çiçekler gibi gülüyordu. Sadece Merkez Efendi 
düşünceliydi. Elinde bir tane, tek bir tane solmuş, kurumuş, cevheri gitmiş 
papatya vardı. Bu rengârenk çiçeklerin içinde kuru bir papatyanın ne kıymeti 
olurdu ki? Sümbül Efendi'nin önüne varıp boyun büktü: 

- Ey tertemiz canların ışığı! Hangi çiçeğe el atsam, onu zikr-i İlâhî ile titrer 
buldum. Allah Allah diye feryad eden o güzelleri koparmak elimden gelmedi. 
Onun için yüksek huzuruna şu kupkuru papatya ile geldim! Kusurum af ola! 

Zaten Sümbül Efendi'nin beklediği de buydu. Merkez Efendi'ye derin derin 
baktı: 

- Hamdolsun Yüce Allah'a ki, senin iç gözlerine İlâhî hikmet sürmesini 
çekmiş!.. 

Mürşidinden bu müjdeyi aldıktan bir süre sonra Sümbül Efendi'ye damat oldu. 
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Kızı Rahime ile evlenip kendi dergâhına çekildi. Gönül dudaklarıyla ilâhî aşkın 

şurubunu içmişti Merkez Efendi. 

Artık o da Allah'ın irşad zincirinin bir halkasıydı. 



NOT= Evvelâ şunu açık olarak belirtelim ki! Bu tür gerçek hikâyelerden 
gayemiz hakikatlerini idrak etmeye çalışarak azami derece de fayda 
sağlamaya çalışmaktır, eleştirmek haddimize değil! Araştırmak ve ezbercilik 
kalıplarından çıkmaya çalışmaktır. Bu tür gerçeklerin sadece geçmişte yaşanıp 
kalmış hadiseler olmadığını, aslında yaşayan ve günümüzde de yaşanabilecek 
böyle hadiselerin olduğunu, canlı tutup ehli olanlara aktarmaya, yeni 
Muslihiddin'lerin yetişmelerini sağlamaya çalışmaktır. Belirtilen cümlelerin 
içinde barındırdığı gerçekleri daha başka yönleri ile de anlamaya çalışmaktır. 



Şimdi gelelim bu hikâyede ki, soruya. "Aıer şeyi merkezinde 
bırakırdım!" sözlerini "Eğer siz olsa idiniz o soru hakkında kendi hayat 
anlayışınız içinde bu cümleyi nasıl düzenlerdiniz.?" 

Sizde aynı şekilde mi cevaplardınız yoksa kendi geliştireceğiniz bazı yeni 
kelimelerle mi! ifade etmeye çalışırdınız.? Bende size biraz yön gösterici olarak 
bu hususta birkaç soru oluşturayım. 

(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "ef'âl âlemi 
içinde" her yönden geçerlimi'dir? 

(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, yangın, 
açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, "merkezindemi" 
dir? 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün 
"enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen hadiselerin 
hepsi için onlarda merkezinde'dir diyebilirmiyiz? 

(5) karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

(6) Merkez ne demektir. 

(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir. 

Bütün bunlara verilecek cevapların altında gerekçeleri de bulunacaktır. 
Yani "yeni cümlelerin düzenlendikten sonra ne tür bir anlayış ve 
yaşam ölçüsü içinde yazıldığının belirtilmesi" gerekecektir. 

Bu sene gene küçük bir hikâye daha ilâve etmeyi düşünmüş idim ancak 
fazla meşguliyyet olmasın diye onu seneye bıraktım kısmet olursa o zaman da 
onu inceleriz. 

Ancak kim isterse kendine hoş gelen bir cümleyi veya kısa bir hikâyeyi 
kendi yazılarına ilâve edebilir ve ayrıca buna da memnun oluruz. 
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Bu huşlarda kimse için bir mecburiyet yoktur isteyen tefekkür sorularını 
cevaplar, isteyen cevaplamaz, hiçbir şekilde mecburiyet yoktur, kişilerin kendi 
bileceği iştir. Diğerlerinde olduğu gibi gene kişiler gizli kalacaktır. 

Bu çalışmaların amacı sadece tefekkür ufkumuzu ve hayat görüşlerimizi 
geliştirmek içindir. Cenâb-ı Hakk her birerlerimize idrak genişliği nasib etsin 
İnşeallah. Herkese başarılar dilerim şimdiden işleriniz kolay gelsin. 



Şimdi bu seneki sistem içi tefekkür geliştirme çalışmalarından olan küçük 
bir riyazat tarifine gelelim. 

(10) Zilhicce 1434-15- Ekim salı 2013) bayramın birinci günü. 

(13) Zilhicce 1434-18 Ekim cuma, bayramın son günü ve bir senelik 
seyru sülûk'un da sonu'dur. 

Muharrem'in, (l)i "hicrî sene başlangıcı 1435" yani (4) kasım pazartesi 
2013 yeni senenin seyru sülük başlangıcıdır. Buna (40) gün eklersek nihayeti 
(13) aralık 2013 Cuma akşamı son olur. İşte bu süre içerisinde nefs terbiyesini 
isteyenler kendi kendini, koruma ve eğitmesi için hayvâni ve hayvâni gıdasız 
oruç tutulması tavsiye edilmektedir. Oruçlara niyet edilirken "en son kazaya 
kalmış orucuma" diye niyet edilebilir ve böylece borçlar da kolaylaşmış olur. 
Cenâb-ı Hakk şimdiden kabul etsin İnşeallah. 

Belirtilen süre içerisinde her kes dilediği kadar, dilediği şekilde kendi 
şartlarını da göz önünde tutarak, hayvani gıdalı veya hayvani gıdasız, 
tutabileceği oruç miktarını ve şeklini kendileri seçerler. İster bir hafta, ister on 
gün, ister on beş gün, ister yirmi gün, ister bir ay, ister otuz beş gün, ister 
kırk gün, hangisi olursa. Bir mecburiyet ve mes'uliyyet-i yoktur. Ayrıca oruç 
tutamayacaklar bu süre içinde hayvani gıda yemeden de sadece bitkisel 
gıdalarla da riyazata katılmış olabilirler. 



Her iki konuda da başarılar dilerim. Bunların cevaplarını (3)üncü mart 
ayının sonuna (2014) kadar bana gönderebilirsiniz. Diğer taraftan görevli olan 
kardeşlerimiz kendileri ile ilgili olan kardeşlerimizden cevap yazanların isim ve 
soyadlarının sadece ilk iki harfleri ile toplu olarak bildirmeleri yeterli olur. 
Başarılar diler sevgi ve muhabbetlerimi gönderirim. Bu vesile ile herkesin 
bayramlarını da kutlarım, hayırlı bayramlarınız olsun İnşeallah. NECDET 
ARDIÇ: TERZİ BABA. 



Gönderilen hikâyenin karşılığı olan cevaplar nihayet gelmeye 
başladı hepsini sırası ile kayda aldım sizlerin de faydalanmalarınız için 
hepsini bir arada toplayıp, sonun da bende küçük bir yorum yapıp 
tekrar herkese göndereceğim böylece herkes herkesin görüş ve 
düşüncelerinden istifade etmiş ve hep birlikte irfaniyet yolunda ne 
kadar ilerleyebildiğimizi görmüş olacağız. İlgi gösterip zahmet ederek 
yorum gönderen herkese teşekkür eder, bütün yazıların tamamının 
okunmasını rica ederim. T. B. 

Şimdi sırası ile gelen, yorum ve cevaplara geçlim. 
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İSMİLLÂHİRRAHMÂNİRRAHÎM: 



(1) CÜ Os.... 

To: terzibabal3@hotmail.com; 

Subject: RE: 86-6-Bir hikâye bir çok yorum. 
Date: Mon, 21 Oct 2013 19:07:01 +0000 

EBRR 

Hayırlı günler Efendi babacığım. Geçmiş Bayramınızı kutlayarak başlamak 
isterim sözlerime. 

Gecen hafta Bayram gunu aklımdaydınız ama arayamadım çünkü okulda 
eğitim vardi çok yoğun geçti gecen haftam. 

Ama Nu.... Annecigiminde sizinde ellerinizden tekrar tekrar öperim. 

Bize gönderdiğiniz hikâye ile ilgili sorularınızı elimden geldiği 
kadar cevaplamaya çalıştım. 
Bu mail e ekliyorum Word dosyası olarak. 

inşeallah kısa zamanda görüşmek üzere 

Ellerinizden tekrar tekrar öperim 

sevgiler 

evlâdınız Cü.... As 



EBRR 

Şimdi gelelim bu hikâyede ki, soruya. "Aıer şeyi merkezinde 
bırakırdım!" sözlerini "Eğer siz olsa idiniz o soru hakkında kendi hayat 
anlayışınız içinde bu cümleyi nasıl düzenlerdiniz.?" 

Sizde aynı şekilde mi cevaplardınız yoksa kendi geliştireceğiniz bazı yeni 
kelimelerle mi! ifade etmeye çalışırdınız.? Bende size biraz yön gösterici olarak 
bu hususta birkaç soru oluşturayım. 

(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "ef'âl 
âlemi içinde" her yönden geçerlimi 'dir? 

Efal âlemi olan âlemde, sizin sohbetlerinizden öğrendiğimiz kadari ile, Allah 
u Teâlâ nın isimlerinin efal dünyasındaki zuhuratları olan fiillerin hareketlerini 
görüyoruz. Her bir esmaul husna nın fiilere düşen izdüşümlerini hayatımızın 
içinde yaşıyoruz. Bu fiillerde dünya üzerindeki biribirimizle ve etrafımızla olan 
davranışlarımızı etkisi altına alıyor. Esmaül Hüsnâ nın genelinde isimler 
arasında biribirlerinin zıtları olduğu gerçeğinden dolayıda, bu efal âlemindeki 
zuhurat olan fiilerdede zıtlıklar oluşabiliyor. Bu yüzden de anlık durumlarda ve 
oluşumlarda, bazen "herşey merkezinde" demek o kadarda kolay 
olamayabiliyor. Ama genel olarak bakılıpda zamana yayıldığında, başımıza 
gelen fiilin zıttı olan diğer fiil, belkide kısa zamanlı merkezinden kaymış 
dengeyi hayatımızda tekrar yerine getirebiliyor. Bunların en kolay örneği ise 
bence hastalıklar, insanın fiziki beden içerisinde yaşadığı zaman içinde, fiziki 
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vücûdundan kaynaklanan oluşumu sebebi ile, fiziki rahatsizliklari hastalıkları 
olabiliyor. Virüsler mikroplar ara ara bizi ziyarete gelebiliyorlar. Bu mikroplar 
bizi hasta ettiğinde vücûd bir süre onunla savaşıyor, vücûdun fiziki dengesi 
hastalığa kayiyor. Ama insanın doğasında hastalik normal bir durum olmadığı 
için, ilaçlarında yardımı ile vücûdun direnç sistemi hastalik ile savaşıp 
iyileştirebilir ise, vücûdu iyileştiriyor. Sonuçda Herşey tekrar merkezine geliyor 
gibi. Yani, bence efal âleminde, fiiller penceresinden bakıldığında, bazı olaylar 
merkezden kayıyormuş gibi görünsede, isimler, yani esmâ âleminden 
bakıldığında, zıtlıklar içinde herşeyin merkezde olduğu veya merkeze döndüğü 
görünüyor. 

(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, 
"merkezindemi" dir? 

Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması gibi doğal 
olarak oluşan fiiler bence insanların sebep olduğu yangın, açlık, savaşlar, ırk 
ayrımcılığı, yoksulluk gibi fiillerden biraz farklılık gösterebiliyor. Meselâ, Doğa 
âfetleri bence, merkezinden kayan dengeleri, merkezine çekmeye çalışan 
fiillerdir. İnsanların sebep olduğu zararlarda (yada daha doğrusu bizim zarar 
zannettiğimiz fiillerde), dengeleri merkezinden uzaklaştıranda olabilir. Veya 
dahada detaylı olarak, bir insan işlediği fiil ile olayları merkezinden 
uzaklastirabilir, bir diğeride fiili ile ayni olayi merkezine çekebilir. Yani Zit 
Esmaul Husnalar farklı farklı insanlardan zuhura çıkıpda biribirlerini 
dengeleyebilirler. Merkez dengelerin merkezidir. Tüm merkezden kaçmaya 
çalışan fiilere karşı onları merkeze çeken diğer fiillerde mutlaka oluşacaktır. Bu 
muazzam kâinat dengesi, fiiller âlemindede korunacaktir. Korunmassa zâten 
sonu gelir fiiller âleminin. Aynı insan ın bünyasindeki hastalıklar gibi, eğer 
hastalığa karşı vucûd savaşıpda yenemezse, muhtemelen o hastalık o 
vücûdun sonunu getirecektir. 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün 
"enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi' dir? 

Bu sorunun cevabı aslında yukarıdaki verdiğim fiziki vücûdun hastalan- 
ması örneğinde verdim sanırım. Hastalıklarla merkezden kaçan fiziki vücûd 
dengesi, vücûdun kendisini iyileştirmeye çalışması ile, direnç sistemi, 
bağışıklık sistemi ile mutlaka merkeze tekrar çekilecektir. Zâten çekilemesse, 
o vücûd fiziki olarakda sonunu getirecektir. 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen 
hadiselerin hepsi için onlarda merkezinde' dir diyebilirmiyiz? 

Genel fotoğraf içerisinde, aslında her şey merkezindedir. Yada merkezden 
kaçsada, yine başka fiiller ile merkeze döndürülecektir. Buna bir örnekde 
bizim gezegenimiz olan Dünya yı verebiliriz. Fiziki olarak Dünyamızın uzaydan 
görünüşü muazzam guzellikde görünen, bir kısmı mavi denizler, bir kısmı kara 
parçaları olan bir yuvarlak gibi, elips bir toptur. Tüm itibari ile muazzam bir 
dengede, zikrini, yani dönüşünü devam ettrimektedir. Hem kendi çevresinde, 
hemde güneş çevresi etrafinda. Ama içine girildiği zaman, kara parçalarina ve 
yaşamsal ortamlara yaklaşıldığında, fiillerdeki farklılık göze çarpmaya başlar. 
Bir fiil, birine haksız diğerine haklı gelebilir. Bir aslan ceylanı yerken, ceylâna 
kötü görünen fiil aslanın yaşamsal gerçeğidir kendini doyurabilmesi için. Ama 
bu hadise uzaydan bakıldığında görünmez. Dünya masmavi bir top gibidir ve 
içinde yaşananlari dışarıya göstermez. Uzaydan bakıldığında Dünya fiziki 
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olarak merkezinde olsada daimi, yeryüzüne inildiğinde yaşanan bazi olaylar 
merkezden kaçıyor gibi görünebilir. Ama genelde bu farklılıklar görülemez. 
Fiiler âlemindeki zıtlıkların, Esmaul Husna âleminde birleşmeye başlayıp, 
sıfatlar âleminde bütünleşmeye başladıkları gibi. Fiiller âlemindeki yüzbinlerce 
fiil, isimler âleminde genel olarak 99 gruba girer. Bu 99 grupda, sıfatlar 
âleminde 7 gruba düşer. Bu 7 bile işin nihayetinde çokların tekleri VAHiD e, 
oradan da AHAD a geçer. 

(5) karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde 'dir, 
diyebilirmiyiz. ? 

karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye merkezinde' dir, 
diyebilirmiyiz. ? 

iki durumda da, böyle birşeyi yaşantımızdaki tecrübe ile söyleyebilmemiz 
için, işin aslına inmiş olabilmemiz gerekmektedir bence. Yani hem ödevlerinde 
hemde zuhuratlarında, daimi olarak o TEK lik mertebesine ulaşmış olan 
Zatlarin, Evliyaların, büyüklerimizin ancak görebileceği gerçekler bunlar. 
Buradaki farki anlatan en güzel hikâye, Efendi babamizin bize anlattığı Gavsul 
Azam Abdulkadir Geylâni hazretlerimizin yaşadığı ve yaşattığı bir hikâyedir. Bu 
hikâyede, Hacc'a gitmek isteyen ve başka bir şeyhe bagli olan bir derviş, bir 
rüya görür. Rüyasını şeyhine anlatir. Şeyhi ise bu rüyanın hayırlı olmadığını, 
ve dervişin bu sene Hacca gitmemesinde hayir olabileceğini söyler. Fakat 
derviş, gitmek istediği için, birde Gavsul Azam'a danışmaya karar verir. 
Abdulkadir Geylâni ise, bazı alınması gereken önlemler ile birlikte yolda iken, 
Dervişin HAC ca gitmesinde bir mazur görmez. Ve yolda iken, ağaç altında 
dinlenecekken yapması gerekenleri söyler. Dervişde sadece boğazında bir 
bıçak yarası izi ile sag salim HAC ca gider gelir. 

(6) Merkez ne demektir. 

Merkez bence HAKK tir. HAkikattir. Merkez dünyaya geldiğimizde 
uzaklaştığımız bir kaynak, ömrümüz boyunca da, o merkeze ruhani olarak geri 
dönmeye çalıştığımız bir hidayettir. 

(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir. 

Merkezinde bırakırdım sözü bence isimler ve fiiller âleminin muhtemelen 
üstünde olan bir meretebeden gelen bir sözdür. Şahsen, o mertebelerde 
yaşantım olmadığı içinde şu an, tam anlamı ile hangi mertebeden olacağını 
kesinlikle söyleyemem. Ama tahmin edebilirim. Hayat, ilim, irade, kudret, 
kelâm, semi, basar gibi sifatlarinda bu söze dahil olabileceğini tahmin 
ettiğimden, belkide bu söz sifatlar âleminden bile yüksekden geliyor olabilir. 



(2) Ze Ko 

From: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: El-Cevap 

Date: Fri, 1 Nov 2013 16:00:53 +0200 

Selâmün aleyküm Ze çiğim, yaklaşık 15 gündür mail adresim çalışmıyor idi 

eski şifreler ile yeniden açmaya çalıştım şimdi açıldı elhamdülillâh, bende 
gelenleri vakit buldukça cevaplamaya çalışıyorum. Sen daha evvel göndermişsin 
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ama bu kargaşada kayda girmemiş yeni olan tekrar gönderdiğini aldım yazını 
indirdim, Güzel olmuş eline diline sağlık yerine kopyalayacağım. Böylece cevaplar 
gelmeye başladı hepsi tamamlandıktan sonra inşeallah bir bütün olarak herkese 
göndereceğim. Selâmlar hoşça kalın Terzi Baba. 



To: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: FW: El-Cevap 

Date: Thu, 31 Oct 2013 12:01:54 +0200 

Mailinizdeki arızadan dolayı elinize ulaşmadığını tahmin ederek tekraren 
gönderiyorum. 



To: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: El-Cevap 

Date: Fri, 18 Oct 2013 17:31:14 +0300 
Esselâmu Aleyküm, 

Huuu Erenler divanına, 

Muhterem can dostum, ekte "Her şeyi merkezinde bırakırdım" konusu ile 
ilgili birkaç satır karaladım. 
Takdir sizindir. 

Ellerinizden öper, kalbi selâmlarımı ve sevgilerimi iletirim. 
Ze Ko 



"HER ŞEYİ MERKEZİNDE BIRAKIRDIM" 

Esselâmu Aleyküm ve Rahmetullahi ve berekâtuHü; 

Muhterem can dostum, Hak yoldaşım, değerli büyüğüm, pınardaşım, 
Cenâb-ı Hakk CC'nun En güzel Salâtu selamlan aziz Peygamberimiz Hz. 
Muhammed Mustafa SAV ve onun Ehli Beyt-i-nin üzerine, yağmurların ve 
bitkilerin tanelerinin misillerince, ebediyen ve bakiyen daim olsun. Şefaati 
âlileri ise, bizleri o pınara bağlayanlara ve onların yolunda hizmete Dâim 
olanlara ve ona inanan canların üzerine olsun. 

Malûmdur ki içinde yaşadığımız zaman, O zaman değil. O gün ki ahval 
içinde o zamana göre verilmiş çok güzel cevaplardır. Rumuzu şahanelerdir. 

Acizane olarak fakirin gönlünden de şöyle bir geçiş oldu. 

Eksiklerimden ve yanlışlarımdan dolayı affınıza sığınırım. 

"Her sevi merkezinde bırakırdım" 
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(1) Yukarıdaki cevap bütün "ef'al âlemin için de her yönden geçerlidir" 
Zira insanlar, çevrelerinde gördüklerinin bir kısmını tamam, bir kısmını fazla, 
bazı şeyleri de ne olduğunu göstermekten aciz olarak eksik farz ederler. İşte 
bunlar, içinde bulundukları (Nefs-i Emmare) havuzunda kendinden bihaber 
yaşayanların halidir. 

(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, yangın, 
açlık, savaşlar, Irk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, da 
"merkezindedir". Zira bu sayılanların bir kısmı fiilen insanların ellerinden 
anında meydana gelmekte, bir kısmı ise ileriki zamanlarda tabiatın kendisini 
yenilemesi nedeniyle meydana gelmektedir. Bu nedenle de sonradan farkına 
varıldığı için yapılanlara pişman olunmakta ve tekrarına mani olmaya 
çalışılmaktadır. Bu durum aynı ( Nefs-i Levvame'dir) 

(3) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "Enfüsi 
beden âlemi içinde" de her yönden geçerlidir. Çünkü yukarıda yazılı işleri 
işleyen ve bu işlerin bedeninde nasıl etkiler meydana getirdiğini görenler, 
bütün mahlûkatın hareketi ve fiilleri kudreti İlâhiyenin bir eseri olduğunu 
müşahede eder ve hiçbir şeye itirazı olmaz her şeyi kendi hikmetine göre 
hareket ettirene hayranlığını göstermeye başlar. (Nefs-i Mülhime'dir) 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen hadiselerin 
hepsi için onlarda merkezindedir diyebiliriz. Buna delil ise Amentü'nün 
kendisidir. Bir Hz. Şöyle buyurmuş "Her ne gelse yahşidir. Çünkü dostun 
bahşidir" Dosttan gelen her şeyin kabul edildiği itirazın olmadığı bir hal ise 
(Nefs-i Mutmainne'dir) 

(5) Karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye ve karşımıza çıkan her türlü 
eksi-kötü hadise de merkezindedir, diyebiliriz. Artılar ve eksiler de bir 
merkezdedir bizler ancak hangisine mıknatıs tutarsak onları üstümüze çekeriz. 
Bazıları ise istemeden gelirler bu durumlar dünya imtihanlarıdır. Geldiğimiz 
yerlerin hakkını verip veremediğimizin ölçüleridir. Zira rızayı bariyi bulmuş 
Cenabı Hakk CC'nun (Dön) hitabı izzetine muhatap olmuş kişi artık merkezin 
ne olduğunu bilmektedir. (Nefs-i Raziyye'ddir) 

(6) Merkez'i iki fasılda açıklamak isterim. 

a) Levh-i Mahfuzdur. Her olacağın ve vakıanın merkezidir. 

b) Cenabı Hakk CC'nun kendisine bahşettiklerini halk ile paylaşan, onlara 
merhamet gözü ile bakan, şefkatli, insanları içinde bulundukları karanlıklardan 
kurtarmak ve ruhlarını nurlara ulaştırmak için onlara muhabbet eden, iyi niyet 
sahibi, işlerini yalnızca rızayı Bari için yapanlardır. ( Raziyeten Marziyye'dir) 

(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü (Nefs-i Kâmil'e dirj işte bu 
nedenle, bir nizam ve intizam içinde olan bu Âlem'e bir şeyi ilâve etmek veya 
bir şeyi eksiltmek düşünülemez! Zira, buna aciz olan insanın gücü yetmez. 
Bunun için Hacı Bektaşi Veli Hz. 

Niceler çalıştı bu Âlemi ettiler imar, 

Bir yanı imar olurken bir yanı oldu harap. Diye buyurması da güzel bir 
delildir. 

Baki Selam ve Hürmetlerimle 
S.... Ze Ko ( 16-10-2013) 
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(3) Ce De 

2013/12/16 Necdet Ardıç < terzibabal3@hotmail.com > 



Hayırlı günler Ce oğlum yazını aldım okudum güzel olmuş eline diline sağlık 

kitabın içindeki yerine aktarcağım. 

Vakit bulduğunda Gustavoya yaş günü ve gülleri için teşekkür ettiğimi söylersin 
klibini de seyrettik çok güzel olmuş. Arayı fazla uzatmadan soruları olduğunda 
sorsun cevaplamaya çalışalım. Senin güllerine de teşekkür ederiz sağolasın. 
Selâmlar hoşça kal Efendi Baban. 

Not= Gustavo Mustafanın klibini internetten bana da gönderirsen iyi olur 
sadece bir resim olarak gelse de yeter çünkü onu da mektuplar dosyasına 
aktaracağım. Tabî güllerle beraber. 



From: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: 86-6-Bir hikâye bir çok yorum 

Date: Tue, 31 Dec 2013 15:31:02 +0200 

Hayırlı günler hayırlı seneler, Ce Oğlum. Gönderdiğin klibi indirdim sağ 

olasın yazında güzel olmuş eline diline sağlık. Gustavonun sorularını çevirip 
gönderdiğin iyi olmuş seni epey meşgul etmiştir. Bende ancak onları 
cevaplayabildim. Gönderdiğin çeviriden Gustavo da memnun olmuştur, Cenâb-ı 
Hakk faydalandırsın. Herkese selâmlar hoşça kal Efendi Baban. 



Date: Mon, 30 Dec 2013 11:24:52 +0200 
Subject: Re: 86-6-Bir hikâye bir çok yorum 
To: terzibabal3@hotmail.com 

Efendi Babam hayırlı günler. Bu yılki tefekkür çalışmamız için hazırladığım 
yazıyı aşağıda gönderiyorum. Ellerinizden öperim. 



Sümbül Efendi'nin dervişlerine sorduğu, "Âlemi siz yaratmış olsaydınız 
nasıl yaratırdınız?" sorusunda iki defa "yaratma" kelimesi geçiyor. Bu kelime 
(normal şartlarda) hakikat ehli tarafından kullanılmaz, çünkü hakikat ehli bilir 
ki, bu yaşadığımız âlemde zuhûra gelen her şey aslen zât-ı ilâhi'nin esmâ ve 
sıfatlarının akislerinden ya da gölgelerinden ibârettir; hiçbir şey sonradan icâd 
edilmemiş, yaratılmamıştır. 

Sümbül Efendi zannederim "yaratma" ifâdesini dervişlerini imtihan 
etmek, yukarıda bahsedilen hususun farkında olup olmadıklarını tespit etmek 
için kullanmıştır. Hikâyeden anlaşıldığı kadarıyla da Musa Efendi'den önce 
yanıt veren dervişler durumun farkına varamamış, sorulan soruya her biri 
kendi beşerî anlayışına uygun bir cevap vermiş. 

Musa Efendi, kendisine sıra geldiğinde söze, "bu mümkün değil!" diyerek 
başlıyor. Böylece zarif bir şeklilde soruda geçen "yaratma" ibâresinin (ve 
fiilinin) geçersiz olduğunu ifâde etmiş oluyor. Ardından "Âlem öyle tatlı bir 
nizâm içinde ki; buna bir şey ilâve etmek veya bir şeyi eksiltmek 
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düşünülemez!" diyerek Rabbi'ni övüyor. Musa Efendi'nin bu sözü söylediğinde 
hangi mertebede olduğunu bilememekle beraber, kullandığı ifâdelerin hakikat 
mertebesine ait olduğunu düşünüyorum. Her ne kadar "tatlı bir nizam" sözü 
tarikat mertebesi duygusallığını ve anlayışını çağrıştırsa da... 

Ancak, "herşeyin merkezinde olması," anlayışı her mertebede geçerli bir 
anlayış değildir. Henüz beşeriyetinden sıyrılamamış bir insan namzeti, âleme 
baktığında muhakkak onda şahsî tabiatına uymayan bazı varlıklar ve hâdiseler 
görecektir. Sözle ifâde etmese bile, kişinin hâli ve idrak seviyesi budur. 

Peki onun bu hâli "merkezinde" midir? Beşerî bir bakışla bu hâl" 
merkezinde" değilmiş gibi görünür. Halbuki ilâhi sistem içerisinde 
"merkezindedir," çünkü âlemde mertebeler vardır ve mutlaka birileri bu 
mertebeleri temsil edecektir... 

Burada dikkat edilmesi gereken önemli bir husus ya da prensip: 

"mertebelere riâyet etmek şarttır". Kişi her ne kadar fikrî müşahede olarak 
daha ilerilere gittiyse de, içinde yaşadığı ef'âl âleminin düzenine ve kâidelerine 
uygun hareket etmelidir. 

Cenâb-ı Hakk Fussilet Suresi 41/53'te meâlen şöyle buyuruyor: 
"Âyetlerimizi âfakta ve kendi nefislerinde onlara göstereceğiz..." Yine Cenâb-ı 
Hakk Bakara Suresi 2/82'de meâlen şöyle buyuruyor: "Yoksa siz kitâbın bir 
kısmına imân edip bir kısmını inkâr mı ediyorsunuz?" 

Anlaşılan o ki, içinde yaşadığımız bu âlem ve içimizdeki nefis âlemi 
Kur'an-ı Kerim'in aynasıdır ve bunlarda zuhûra gelen her varlık ve her hâdise 
Cenâb'ı Hakk'ın âyetleridir ve bizlere düşen herkesi ve her hâdiseyi, 
beşeriyetimize uysun uymasın, olduğu gibi kabullenmektir. 

Peki bazı kişiler ya da olan biten bazı hâdiseler bize ters geliyorsa ne 
yapacağız? Allah'ın âyetleri değişmeyeceğine göre, değişmesi gereken bizim 
fikrî yapımız, bakış açımızdır. Bir diğer deyişle kişileri ve hâdiseleri akl-ı cüz ile 
değil akl-ı kül ile değerlendirmeyi öğrenmektir. Bu da ancak sağlam bir 
hakikat eğitimi ile mümkündür. Kişi uzun yıllar süren güzel bir eğitimin 
ardından ne zaman ki baktığı her yerde Hakk'ı görür, Hakk'ın bazen "Celâl" 
bazen de "Cemâl", bazen "Rahman" bazen "Kahhar", bazen "Hâdi" bazen de 
"Mudil" esmasıyla heryerde ve herşeyde (ve kendinde) zuhûrda olduğunu 
âlemde Allah'tan başka bir varlığın olmadığını müşahede eder,o zaman 
âlemde bir kusur göremez. İşte ancak o gün geldiğinde hakkıyla "herşey 
merkezinde," der. 

Son olarak, kendi hâlime gelince... Bilgi olarak "herşey merkezinde" 
desem de hâl olarak henüz herşeyi merkezinde göremiyorum, çünkü henüz 
müşâhede olarak efâl ve esmâ âlemlerinin ötesine yükselip de akl-ıkül'e 
ulaşabilmiş değilim. Büyüklerimiz "kâl (söz) ehli değil hâl ehli ol," demişler. 
Bizler de inşeallah bir gün kâl'den hâl'e geçeriz. 

Bugün için... Belki nefsimdeki herşeyi merkezinde görsem, nefsimle 
mücadele edip beşeriyetimden kurtulmaya çalışamaz, Rabbim'e "beni Mudil ve 
benzeri esmâların zuhûr mahâli yapma!" diye hâlimi değiştirmesi için dua 
edemezdim... Şu an için Efendi Babam'ın telkinleriyle, başıma gelen artı ya da 
eksi her hâdisenin Rabbim'den olduğunu (müşahedesiz de olsa) hatırımda 
tutmaya, yaşantımı o şekilde düzenlemeye gayret ediyorum... 

Cenâb-ı Hakk herbirimize beşeriyetimizden kurtulmayı, kendimizi ve âlemi 
akl-ı kül ile seyretmeyi nasip eylesin. Amin! 
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(4) Ha Ne 

To: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: bu seneki hikaye 

Date: Fri, 3 Jan 2014 03:23:16 -0500 

Sevgili Babacım, 

Annemin ameliyatı dün olmuş. Fazıl'dan aldık haberi. Nasıldır? Bizim 
buradan yardımcı olabileceğimiz bir şey var mı? 

Bu seneki hikayeyi aşağıdaki gibi yorumladım. 

"Her şeyi merkezinde bırakırdım!" sözlerini "Eğer siz olsa idiniz o 
soru hakkında kendi hayat anlayışınız içinde bu cümleyi nasıl 
düzenlerdiniz.?" 

Ben müdahil olsam da olmasam da, her şey birşekilde merkezinde kalıyor. 
Müdahil olsam da çok ciddi bir değişiklik olmuyor gibi. 



Sizde aynı şekilde mi cevaplardınız yoksa kendi geliştireceğiniz 
bazı yeni kelimelerle mi! ifade etmeye çalışırdınız ? Bende size biraz 
yön gösterici olarak bu hususta birkaç soru oluşturayım. 

(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "ef'âl 
âlemi içinde" her yönden geçerlimi'dir? 

Geçerli olması gerekir. Bütün hayvan, nebat, madeniyat zaten Hakk'ın 
emrinde olduğundan dolayısıyla Merkez'den gerçekleşmektedir. Diğer 
insanların nefs-i emaresi ile gerçekleşenler birey, birey değerlendirildiğinde 
bireyin kendisi için merkezden değildir. Ancak bireylerin dışından bakıldığı 
zaman yine olaylar ve kişiler merkeze sürüklenmektedir. Bunu en güzel ifade 
eden söz "bilen ayn bilinen gayr'"ö\r. Bunun dışında kâmil nefs-i sâfiye olan 
zat zâten Hakk ile beraber olduğundan oradan gelen müdahale zâten 
Merkez'den olur. Nefs-i sâfiye olan zat için illâ merkezden olacak diye bir 
kaide var mıdır? diye kendime sorduğumda, illâ diyemiyorum. Çünkü özellikle 
saf temiz bir arifin ferdiyet özelliği kendisinde tahakkuk ettiği için her fiili 
mutlak merkezden gelecektir diyemiyorum. Ancak merkezden gelmese 
merkezle uyumlu ve en nihayetinde bütün fiillerin merkezde sönümlenmesi 
gerekmektedir. 

(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, 
"merkezindemi" dir? 

Merkezindedir. Bu tip doğal afetlerde kulun dahli olmadığından zaten direk 
Hak'tan gelmektedir. Dolayısıyla Merkezin emriyle gerçekleşmektedir. 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "enfüsi 
beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? 

Burada eğer sükun hali oluşmadıysa merkezden ziyade karmaşadan söz 
etmek daha isabetlidir. Kişi şeriat ehli ise zâten herşey merkezin dışındadır. 
Örneğin insanların geneli (özellikle yaşları ilerledikçe orta yaş ve yaşlılıkları 
boyunca) her şeyden şikâyet ederler. Dolayısıyla onlara göre herşey yanlış 
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işlediği için her şey merkez dışından olmakta ve kendi enfüslerinde her şey 
karmaşıktır. Tarikat ehli için ise enfüs'te her şeyi merkeze çevirmeye çalışma 
vardır. Ancak bir türlü olmaz gene yarı şikayet yarı şükür yarı çaba hali vardır. 
Biz dervişlerin genel hali budur. Hakikat ehlinde merkezde sönümlenme veya 
sükuna erme olacağından onların enfüslerinde her yönden merkezi bir hal 
geçerlidir diyebiliriz. Marifet ehli için şöyle bir tahminde bulunmak istiyorum. 
Kendiside bir merkez olduğundan bazen ana merkeze yönelmekte veya ana 
merkeze vekâlet etmekte bazen kendi ferdiyetlerinden merkezi olarak 
davranabileceğini düşünmekteyim. Ayet-i kerimenin yerini ve lâfzını tam 
hatırlamıyorum. Ancak şuna yakın bir ifade edilmektedir. "Sizin ne işler 
(hayırda ve şerde) yapacağınızı görelim . "Kader bahsinde çokça geçmiş bir 
ayettir. Buradaki görelim iki varlığı ifade etmektedir. Bir ana merkez bir de 
ferdiyette olan marifet merkezi diyebiliriz. 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifadeedilen 
hadiselerin hepsi için onlarda merkezinde'dir diyebilirmiyiz? 

Yine burada onlarda merkezindedir diyebiliriz. 

(5) Karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz? 

Evet merkezindedir diyebiliriz. Artı'yı Hakkın Latif ve Hadi esmaları diyelim. 
Oradan merkezden geliyordur. Eğer artı da bir aşırılık varsa yakında eksi ile 
dengelenecektir. Eğer gelen bu artı lütufsa kulun gayretinin karşılığıdır. Yok bu 
artı kulu yoldan çıkarmaksa o da yine içinde olan donanımın veya dışında olan 
say'ın devamıdır diyebiliriz. 

Karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

Evet merkezindedir diyebiliriz. Eksi'yi Hakkın Kesif ve Mudil esmaları diyelim. 
O da merkezden geliyordur. O da aşırıya kaçarsa artı ile dengelenir. Eksi kulun 
iyiliği için geliyorsa Celal'dir terbiye etmek için. Yok azgınlığının karşılığı ise 
yine onun say'ının bir sonucudur. 

(6) Merkez ne demektir. 

Merkez bir sistemin veya geometrik bir şeklin orta noktasıdır. Örneğin, bir 
dairenin (yani hu harfinin) orta noktasıdır. Bir yönüyle her şeyin en mutedil 
kıvamda, kararda olduğu yerdir diyebiliriz. Diğer bir yönüyle karar alınan ve 
bütün muharriklerin sevk ve idare edildiği tepe mercii veya noktadır da 
diyebiliriz. Bir başka yönden de aşıkların karşısında raks ettiği ve en sonunda 
onda kavrulup yandığı "Maşuk" makamı da diyebiliriz. Bir yönden de Zat'ın 
görünen yüzü diyebiliriz. En nihayetinde Zat'ın gizlendiği bir kemal halidir de 
denilebilir. 

(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir. 

Hakikat mertebesinin sözü olma ihtimali kuvvetle muhtemeldir. Burada bir 
gayret olmaması müdahale olmaması İseviyet mertebesi olarak 
düşündürmektedir. Hz. İsa'nın sözü "Size biri bir tokat atarsa diğer yanağınızı 
dönünüz" düşünülebilir. Gerçi diğer yanağı dönmede de bir eylem var. Şeriat 
ve Tarikat olmayacağı kesindir. Çünkü orada ikilik vardır. Dolayısıyla enfüsi 
olarak merkeziyet yoktur. Marifet'de ise kimlik ve ferdiyet vardır. Dolayısıyla 
marifet mertebesinde bütün evrenin içerisindeki noktalardan bir nokta 
olduğunu ve kendi noktasınında tasarrufu olduğu bilinciyle harekete edeceğini 
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düşünmekteyim. Ondan ötürü benim cevabım bu soru için başta arz ettiğim 
gibi hakikat makamı olacaktır. Bir de son olarak ilginç bir anekdot olarak 
Terzibabam sorulara başlamadan "canlıtutup ehli olanlara aktarmaya, yeni 
Muslihiddin'lerin yetişmelerini sağlamaya çalışmaktır" diye bir cümle 
kurmuştur. Merkez efendi'nin ismi Musa idi. Muslihiddin Musa'nın babası yani 
aklı küllüdür. Yani Musa tam olarak nefsi küllünü idrak etmiş "fena" olmuş 
ancak biraz daha gayret edip Aklı kül'lü olan babası Muslihiddin'e ulaşması 
temenni edilmektedir diyebiliriz. 

Darısı bizlerin başına hakiki nefsi kül ve aklı küllümüze ulaşma temennisi ile... 
En derin sevgi ve saygılarımla 



(5) Ma De 

From: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: 86-6 Bir Hikaye Bir Çok Yorum 

Date: Thu, 16 Jan 2014 23:40:15 +0200 

Hayırlı akşamlar macide sacide hanım kızım. Yolculuğunuz mübarek mübarek 
olsun izin sizin çok memnun olduk. Tavsiyelerimizi zaten biliyorsunuz gene 
yanınıza Umre dosyasını alırsınız orada her şey var gene beraber gittiğimizde 
yaptıklarımızı tekrar edersiniz gene notlarınızı alır sonra düzenlersiniz daha 
sonra bizlerde yararlanırız. Hamdolsun bizlerde iyi sayılırız. 
Merkez hakkındaki yazılarınızda güzel olmuş elinize sağlık dosyasına 
aktaracağım. Nimet beye size ve evlâtlarınıza çok selâmlar güle güle gidip 
gelirsiniz İnşeallah. Şimdiden hayırlı yolculuklar dilerim. Nüket Anneninde 
selâmları vardır hoşça kalın Efendi Babanız. 



To: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: 86-6 Bir Hikaye Bir Çok Yorum 
Date: Wed, 15 Jan 2014 18:59:40 +0000 

Efendi Babacığım, 

Siz ve Nüket annem inşallah afiyettesinizdir. Size bir haberim olacak. Allah 

izin verirse, 20 Ocak ta Ce beni Umre ye götürecek. Sizinle gitmemiş olmak 

beni çok hüzünlendiriyor. Sizin tavsiyelerinize ihtiyacım var. Eğer vaktiniz olur 
da önerilerinizi ve isteklerinizi bildirebilirseniz minnettar olurum Aşağıda bu 
yılki hikâye yorumunu aklım erdiği kadarıyla yazdım. Hatalarım için şimdiden 
özür dilerim. Sizin ve Nü.... Annemizin ellerinizden öper, saygılar sunarım. 
Allah a emanet olunuz. 

Kızınız 

Ma Sa 

Bir Hikâye Bir Çok Yorum 

Yüce rabbim herşeyi öyle yerli yerinde yaratmış ki;Benim naçizane görüp 
farkedebildiklerim veya aklımın erebildiği kadarı ile "Her şeyi merkezinde 
bırakırdım" sözü gerçekten son sözdür. 

Doğaya baktığımızda;İnsanı, hayvanı , madeni, bitkisi kısaca var olan 
herşey birbirine muhtaçtır ve denge içindedir. 
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Biri yoksa diğeride yoktur. Her birinin varlığını sürdürebilmesi, Diğerlerinin 
varlığına bağlıdır. Her birinin yapısında diğerinden vardır. Çoğumuz Kan 
tahlillerimizde bunun farkına varmışızdır. Kanda doğadaki her varlıktan belli 
miktar var. Eksikliği hastalık. 

Doğal afetler, Dünyanın dengesi için gereklidir. Yüce rabbim, dengenin 
bozulmasına izin vermez. Ölüm ve doğum meselâ. Her yönden müthiş 
planlanmıştır.Ayrıca nefis terbiyesi, vicdan , merhamet, insanlık ilişkileri gibi 
manevi olan dengeler içinde gereklidir. Her şey daima yolunda olsa, insan 
oğlu başka şekilde yoldan çıkar. Rabbim kullarına acıdığı için bu olaylarla 
onları ikaz eder. 

Merkez, var olan herşeyin çıkış noktasıdır bence. Dönüşte oraya olacaktır. 
Bu nedenle merkeze dönmemek üzere savrulmak imkansızdır. Çıkış- dönüş, 
idare, herşey merkeze bağlıdır. Bağımsız hareket olamaz. Yaratılanlardan ufak 
bir örnek olan insan dahi, Kendi merkezi beynine uyumlu hareket eder. Her 
varlığın bağlı olduğu kendi merkezi vardır bence. O merkezler de, yüce 
rabbimin merkezine bağlıdır. Ben öyle düşünüyorum. 

Bu nedenle "Her şey merkezindedir" sözü bana çok doğru göründü. Yüce 
rabbim, inşeallah! Bizlere de yapacağımız ilimler sayesinde bu tarz doğruları 
idrak etmeyi nasip eylesin. Sayenizde İrfan Mektebini hakkıyla tamamlamayı 
diliyorum. Tüm yol arkadaşlarımında tabi. Ellerinizden öperim. Saygılarımla.. 



(6) Me Ma 

From: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: RE: Hikâye 

Date: Mon, 3 Feb 2014 16:26:29 +0200 

Hayırlı günler Me hanım kızım. Maillere bakmaya ancak vakit bulabildim, 

dosyanızı da indirdim güzel olmuş elinize dilinize sağlık dosyasına aktaracağım. 
Cenâb-ı Hakk dünya ahret bütün işlerinizde kolaylıklar nasib etsin. Pazar 
sohbetinden inşeallah faydalanmışsınızdır. Selâmlar hoşça kalın Terzi Babanız. 



Date: Fri, 31 Jan 2014 20:22:24 +0100 

Subject: Hikâye 

To: terzibabal3@hotmail.com 

Cok değerli Terzi Babam, 

Ekte bu seneki hikâye yorumunu yolluyorum. Geç kaldığım için çok özür 
dilerim, inşallah işleriniz aksatmaz. Sorularınıza cevap vermeye çalıştım, çok 
uzun bir cevap yazamadım, umarım yine de yeterli olur, hatalar veya yanlışlar 
olabilir kusura bakmazsınız inşallah. 

Size, anneme ve yakınlarınıza huzur, sağlık ve güzellikler dilerim. 

Saygı ve sevgi ile 

Hayırlı cumalar 

Me hanım kızınız. 
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Şimdi gelelim bu hikâyede ki, soruya. "/ıer şeyi merkezinde 
bırakırdım!" sözlerini "Eğer siz olsa idiniz o soru hakkında kendi hayat 
anlayışınız içinde bu cümleyi nasıl düzenlerdiniz.?" Sizde aynı şekilde mi 
cevaplardınız yoksa kendi geliştireceğiniz bazı yeni kelimelerle mi! ifade 
etmeye çalışırdınız.? Bende size biraz yön gösterici olarak bu hususta birkaç 
soru oluşturayım. 

(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "ef 'âl 
âlemi içinde" her yönden geçerlimi'dir? 

Evet öyle olması gerekir, ideal olarak öyle bakmamız lazım ama hayatın 
akışıyla meşgul olduğumuzda veya duygulandığımızda unutup bir şeyleri 
değiştirmek isteriz. 

(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, 
"merkezindemi" dir? 

Evet, merkezindedir. Hiçbir şey göründüğü gibi değildir ve ayrıca o kadar 
çok az şey anlayabiliriz ki asıl sebeplerini irfan ehli olmazsak anlayamayız, bu 
yüzden en iyisi susmaktır. Her şey detayına kadar dengeli bir şekilde 
düşünüldüğünden bu « felaket »Ier veya « olumlu» olaylardan (Hava güzelliği, 
bolluk, bereket, gökkuşağı, evlilik, doğum vs.) yakınmamız biraz anlamsız. 

Ancak bazı durumlarda insan olarak tepki verebiliriz. Bu durumlarda bu 
tepki « merkezinde » oluyor ama aslında Hz. Musa ve Hz. Hızır kıssası'nda 
anlatilanlar gibi olur : ister istemez gerçek sebepleri bilmeyince/ 
kavrayamayınca verdiğimiz tepki yerinde olamıyor. 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün 
"enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen hadiselerin 
hepsi için onlarda merkezinde'dir diyebilirmiyiz? 

(5) karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

Karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

Diyebilmemiz lazım, diyemezsek, sebebini araştırmamız lazım fakat bunu 
her zaman yapmakta zorlanıyoruz. Ufukta bu amaç var denilebilir. Neden ? 
Elimizdeki kısıtlı bilgi her şey, zerreye kadar çok iyi planlandığını gösterir. 
Detayına kadar düşünülmüş bir dünyada eksi/artı olamaz ya da görünen 
eksi/artı'nın bir işlevi vardır. Hz Mevlana'nın fil hikayesine benzer : herkes 
ancak görebildiğini kavrayabilir ve bu yönden haklı. Yalnız resminin tamamını 
kavrayabilmek için üstten bakmak gerekir. 

Teorik olarak aslında « her şey merkezinde » dir fakat kişinin bulunduğu 
mertebeye göre anlam değişir : her şey merkezinde olmadığını zannedebilir 
ama gerçeği değiştirmez. Bakış açısı değişir ancak. 

(6) Merkez ne demektir. 

Merkez bu hikâyede, kaynak anlamındadır. 
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(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir. 

(« Onun ») merkezindedir, kaynağını bulmuş, kendini bulmuş, yani yok olmuş 
olan, sadece Allah'tır. Musa bin Muslihuddin Museviyyet'ten bir üst 
mertebesine çıkmış olabilir. Ayrıca Allah içinde yok olmuş olan, « Fenafillâh » 
olur, bu yüzden Iseviyyet mertebesinin sözü olabilir. 

Ek olarak bu aralar yanımda taşıdığım ve sizden duyduğum: « Kulun 
yapabileceği sadece sebepleri yerine getirmektir » cümleyi ekliyorum. 



(7) RÜ Ka 

From: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: RE: 

Date: Tue, 11 Feb 2014 13:22:39 +0200 

Hayırlı günler Rü hanım kızım. Hamdolsun iyi sayılırız inşeallah sizlerde 

ailece iyisinizdir. Cenâb-ı Hakk bu okul döneminizde da muvaffakiyyetler nasib 
etsin. Merkez yazınız güzel olmuş ellerinize sağlık onu da diğerlerinin yanına 
dosyasına aktaracağım. Herkese selâmlar Nü.... Annenin de selâmlan vardır 
hoşça kalın Efendi Babanız. 



To: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: 

Date: Sun, 9 Feb 2014 22:42:05 +0200 

Hayırlı geceler Babacığım, nasılsınız? İnşeallah annem de siz de iyisinizdir. 
Yarın okul açılıyor, her zamanki gibi biraz heyecan var. İnşeallah faydalı güzel 
bir ders dönemi olması için dua ediyorum, dualarınızı bekliyorum... Her şey 
merkezinde ödeviyle ilgili biraz yazmaya çalıştım, daha doğrusu Allah ne 
kadarına izin verdiyse diyeyim Babacığım. Ellerinizden öpüyorum Nü.... 

annemin de ellerinden öpüyorum De li'den sevgilerim ve selâmlarımı 

gönderiyorum Babacığım... kızınız Rü 09/02/2014 

HER ŞEY MERKEZİNDE 

Her şey merkezinde diye düşündüm az önce, merkezinden kayanlar da 
daha sonra merkeze alınıyor. Herhalde işlerimiz ahrete kalıyor, bir merkez 
etrafında dönüşümüz yanlış ise orada düzeltiliyor. Dönüş veye doğru merkez 
bulunuyor... Bulduruluyor. İnsan dünyaya gelişinden itibaren bir merkez 
etrafında dönmeye başlıyor. Bebek iken annesine muhtaçlığı hasebiyle onu 
merkezine alıyor, etrafında dönüyor onsuz olamıyor. Büyüdükçe aklı geliştikçe 
veya sosyalleştikçe merkezine aldığı varlıklar çeşitleniyor, çoğalıyor. 
Arkadaşları, sevdiği insanlar hem onları merkezinde döndürüyor hem de 
kendisi onların merkezi etrafında dönüyor. 

Her varlık yaratılışı icabı dönme hareketi yapıyor; başladığı noktaya 
dönüyor,fasit bir daire içinde dönüyor. Veya Allah Tealayı merkeze alanların 
dönüşü en güzel dönüş olsa gerek... Peki bu dönüş tamamlanabilir mi?Sonsuz 
bir dönüş gerekir ki; çünkü Allah: "bilinmekliğimi istedim" diyor... O'nu bilmek 
tek merkez etrafında dönmekle mümkün olmayacakmış gibi geliyor... 

Sonu olmayan döngü yukarıya doğru fakat bu dönüş yapılırken 
gördüklerin, gösterilenler farkındalığı ortaya çıkarıyor. Sanki Allah teâlâ "gör 
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ama yorum yapma" diyor. Yorum yapmak, eleştirmek dönmeyi değil belki 
yükselişi engelliyor. Herkes bir merkez etrafında, dönüşünü tamamlayacak, 
problem bu dönme hareketini yapanların merkezini beğenmiyor olmamız ve 
hareketi engellemeye çalışmamız. Hemen eleştirimiz hazır; "Hey! Sen yanlış 
yerde dönüyorsun, merkezini değiştir, değiştirmezsen sonun kötü, helak 
olursun veya bundan bir fayda elde edemezsin..." gibi lâflarımızla 
onu merkezinden-yörüngesinden uzaklaştırmaya çalışıyoruz. 

Halbuki bu dönüş onun için, hayatın döngüsü için vazgeçilmez olmuş bile... 
Onun bu davranışı bir sonraki harekete bir basamak bir başlangıç... O 
merkeze ait bu dönüş olmasaydı bir başka harekete başlangıç olamayacaktı. 
Fiiller ve failler yerli yerinde denilebilir mi? Hz. Ali'nin sözüydü 
(yanlış hatırlamıyorsam): "Olanda (yapılan-yaratılan fiilde) hayır vardır" Allah 
Teâlâ bir hayır murad ediyor ilk anda gözümüze görünmüyor. .Bir sonraki 
hamle için basamak oluşturuyor. Bir fayda zuhur edebiliyor. 

Olaylara bakışımızı değiştirmek,değiştirebilmek her şeyi yerli yerinde 
görebilmek,acele etmeden (yavaşlık Rahmandandır) kişiler ve fiilleri hakkında 
karar verebilmek kendi merkezimize olan dönüş sürecimizde 
tamamlanması gereken birinci vazife gibi göründü gözüme.... 

Kişileri merkezinden alıp başka bir merkeze koyarak dönmelerini istemek 
veya zorlamak hem bize azap veriyor, hem karşımızdakine.. Kendi 
istemedikçe, merkezinden uzaklaştırmak, müdahale etmek abes. 

Etrafımı gözlemledikçe, hayat tarzı olsun, yapılan işler olsun bunlardan 
Rabbleri öylesine memnun ki, böyle yaşamaya devam ediyorlar.. Zaten 
düşündükçe eleştirmek, kusur bulmak ne haddime diyorum. 

(Fakat Babacığım bu düşünce ilk seferde aklıma hemen gelivermiyor onu da 
belirteyim galiba arada cazibe merkezi değişiveriyor, eleştirmek hoş geliyor) 

Sık sık öğrencilerim birbirlerini şikayet ettiklerinde, arkadaşlarının 
yanlışlarını söylemek istediklerinde, Nasrettin Hoca'nın fıkrasını anlatıyorum 
onlara: 

_ Hocam bir tepsi baklava gidiyor gördün mü? 

_ Bana ne, diye cevaplıyor Hoca. 

_ Ama sizin eve doğru gidiyordu... Bu kez de; 

_ Sana ne ? diyor Hoca... 

Babacığım herhalde sükut ehli oluncaya kadar ,her şeyi herkesi 
merkezinde görünceye kadar bu merkez etrafında döneceğiz. Cazibe 
merkezimi buldum diye seviniyorum sıklıkla... Bu yol bu merkez asıl 
merkezine Zat-ı Ala'ya götürür inşeallah.. Yörüngeden sapmadan dönebilmek 
uzay boşluğuna düşmeden merkezden ayrılmadan hep öğrenerek, her 
gün biraz daha ileriye gidebilmek tek ümidim. Bütün işler Allah'a dönücü ben 
de bu yol üzereyken Allah'ım kendine döndürsün ve sizden merkezinizden 
ayırmasın inşeallah... 



(8) Ni Ma 

From: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: RE: 

Date: Mon, 17 Feb 2014 00:02:23 +0200 



20 



Hayırlı akşamlar Nu.... Ni kızım. Sağolasın ellerine diline gönlüne sağlık 

yazılarının ikiside güzel olmuş ikisini de yerlerine aktaracağım Cenâb-ı Hakk 
daha nicelerini nasib eder inşeallah. Bizlerde hepinizi çok seviyoruz hepiniz 
sağ olun var olun Rabb'ımıza şükrederiz. Herkese selâmlar Nü.... Anneninde 
selâmları vardır hoşça kal Hayyat Baban. 



To: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: 

Date: Sun, 16 Feb 2014 00:16:42 +0000 

Çok değerli Efendi Babacığım Ve Nüket Anneciğim, 

Selâm eder ellerinizden öpüyorum. Verdiğiniz ödevleri bitirdim biiznillah. 
Sizleri çok seviyoruz demekten başka bir şey söylemek gelmedi içimden. 
Gerçekten C. Hakkın verdiği selâmsınız, zât-i ikramısınız, hamdinden acizim. 
Ha kızın. 



(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "Ef'al 
âlemi içinde" her yönden geçerlimi dir? 

Cevap: Ef'al âleminde her şeyi merkezinde bırakmak gerekir. Bir şartla. 
Şehadet âleminde olayın tam, bütün olabilmesi için zıtlığıyla oluşması gerekir 
Ki itidal olsun. Celâl ve cemâl bir çemberin iki yüzüdür. Celâlin geldiği 
zamanlarda elimizle, dilimizle engel olmalı sonrasında ise kalbimizle buğz 
ettikten sonra Allah'a bırakmalıdır. Bize bırakılan cüz'i irade sahası bunu 
gerektirir. Ef'al âleminde fiillerin değeri sonuca göredir. Fiilin sonuna 
baktığımızda her hâlükârda bizim hayrımıza olduğunu görürüz. Yeter ki işler 
merkezine oturana kadar yani sonuçlanana kadar sabredelim. 

(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, 
"merkezinde mi" dir? 

Cevap: Merkezindedir. Ama gördüğümüzün hikmetini açıklayabilmek için 
Hızır as.'ın irfanı gerekmektedir. "Len terani" seviyesinde yani tenzih gözüyle 
görülen hadiselerdeki celâl kaynaklı oluşumlar merkezde değilmiş gibi durur. 
Oysa "hikmet" dediğimiz olgunun arka plânı ince hesaplamaların ve zerre 
miktarı hakkın yenilmediği, Ahkam'ül hâkimin hükmüdür. 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün 
"enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerli midir? 

Cevap: Enfüsi beden âlemindeki hikmetler afaktakinden daha kolay 
çözümlenir. Saha dar ama derin olmakla birlikte bizim ihatamız içindedir. 
Meselâ parmağımızın kesilmesi, düşündüğümüz bir konuda negatiflik 
üretmenin sonucudur. Negatifliğin adet haline gelmesiyle ceza verilir. 
Başımıza gelen celâller olumsuzluğumuzun yansıması, mücerredleşmesidir. Biz 
onu ceza olarak görürüz. (Aslında ceza; karşılıktır ama galat kullanımdan 
ötürü kötü karşılık halini almıştır.) Bazen de pozitif yani "hayr" düşünsek de 
sonuçları beklediğimiz gibi olmaz. Bunu da tıpkı zuhuratlarımızın yorumu gibi 
hayra yormalı ve beklemeliyiz. Muhtemel ki bize göre olumlu olan işin içinde 
göremediğimiz haller vardır o engelleniyordur. 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen 
hadiselerin hepsi için onlar da merkezindedir diyebilir miyiz? 
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Cevap: Çok kıymetli Efendibabacığım burayı cevaplarken tecrübelerimden 
yola çıkmalıyım diye düşündüm. Siz bana bu yolda başıma gelen eksi ve artı 
hadiselerde "acele etmememi ve elimden geleni yapıp, Allah'a bırakmamı 
söylediniz. Ne zaman çok sevinsem sevincimin fazlasını alıp, durdurdunuz. Ne 
zaman da çok üzülsem hayrının olduğunu söyleyip beklememi tavsiye ettiniz. 
Şimdi geçmişe baktığımda itidali nasıl öğrettiğinizi ve nasıl merkeze çektiğinizi 
görüyorum. Çok şanslıyım. Zira olayların dili yok. O zamanlar henüz hal dilini 
de çözemiyordum (Şimdi de ayniyle vaki durumlarım var! Hamd olsun siz 
varsınız...). Oysa C.Hakk bizlere hal diliyle sesleniyordu. Bazen de men'iyyetler 
yoluyla konuşuyordu. Dili çözebilenler ancak kendilerine "nur" verilen 
kimselerdir. Bizlerde "sahib'un nuru" takip ettiğimizde o nurun ışığı etrafı 
aydınlattığı için ucundan, kenarından görebiliyoruz. Bu yüzden ağlama ve 
sevinçlerimiz uzun sürmüyor. Merkezde olmaya gayret ediyoruz. (Aslında 
olaylar karşısında Terzi babamın yaptıklarını gözlemliyor ve aynısıyla yapmaya 
çalışıyorum. Çok güzel sonuçlar alıyorum. Üsve-i hasenedir benim için...) 

(5) Karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye "merkezindedir" 
diyebilir miyiz? Karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye 
"merkezindedir" diyebilir miyiz? 

Cevap: artı-iyi hadiseye "merkezindedir" demek "her" kişinin, eksi-kötü 
hadiseye "merkezindedir" demek "er" kişinin söylediğidir. Tecelliler Ef'al 
mertebesine gelinceye kadar, sıfat, esma mertebesini geçer. İlk çıkışında 
"rahmet" kaynaklıdır. Her mertebede bir renk alır. En son kişinin nefsine 
boyanır. Bu yüzden merkezde değilmiş gibi görünür. 

İrfan mektebinde dış görünüşü itibariyle "eksi" diyebileceğimiz hadiselerle 
imtihan olduk. Sonunu idrak ettiğimizde çok büyük hayırlar getirdi. En büyük 
hayır ise ilim oldu. İlim kaynaklı yapımızın gıdası marifetullahtır. Marifetullah 
'ın gelmesi için nefsaniyetin gitmesi gereklidir. Eza ve cefa denilenler 
elimizden dünyanın gitmesidir. Nefs yani dünyanın tadı, tuzu giderse açığa 
çıkacak olan ruhtur. Ruhaniyet ise sırf cennettir. İrfan cennetinde yapılan tek 
ikram ilimdir. 

"Dün gece yar hanesinde yastığım bir taş idi./ Altım çamur üstüm yağmur 
yine gönlüm hoş idi...." Diyebilmek merkezdir. 

(6) Merkez ne demektir. 

Artı ve eksiye aynı mesafede olmak demektir, itidal noktası. Bir bakıma 
sekinelik. Diğer yönden müşahede ehli olmaktır.. 

Görenin diyecek hali yoktur, görüyordur. Görmeyen ise eksik ve kusur 
dünyasında yaşayıp, tamamlamak için uğraşır durur. Merkeze getirmek için 
çalışır. 

Bir de merkez; "yayın eğrisi onun doğrusudur" sözüdür. 

Çünkü ipek elbiseden palto yapmak ya soğuğu bilmemekten ya da 
kumaştan anlamamaktan kaynaklanır. 

Bir de merkez; Kişi hangi hal üzere halk edilmişse onun gereğini yapması 
demektir. Sıkıntıları ise genelde kişinin halk edilme gayesine uygun merkezine 
yerleşememesinden kaynaklanır. 

Aslında kişinin enfüsi merkezi "Kalpler ancak Allah'ı zikretmekle itminan 
bulur" ayetindeki kalptir. Afaktaki merkezi ise Kâbe, insan-ı kamilin 
gönlüdür 
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(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir. 

Cevap: Bugün "merkezinde bırakırdım" sözüne yavaş da olsa gelmeye 
çalışıyorum. Çünkü alışkanlıklarımı kolayca bırakamadığımı gördüm. Yılları 
alan talim ve terbiye oldu. Terzi babamların her İzmir'e gelişi nefsimden ayrık 
otları temizlendi ve ilim tohumları ekildi. Gönlüm inşirah buldu her daim. 

"Merkezinde bırakırdım" müşahede ehlinin söyleyeceği bir sözdür. Nefsimle 
o kadar hem halim ki, suyumun rengi kabımın rengidir henüz. Kabımın 
renksizliğe ulaştığı, rengimin renksizliğe esir olduğu vakit, bu sözü 
söyleyebileceğim. 

Aslında eklemek istediğim aşağıdaki sözler ilk başta yazmak istediklerimdi: 

"Bu yola girdiğimde hayatımda her şey ya iyi ya da kötü idi. Terzi Babamın 
elini tuttuğumda Merkez'im oldu. Merkezde sadece o vardı. Kendimi, rabbimi 
merkezimden öğrendim. Hâlâ öğreniyorum... .Ve o merkezin etrafında 
olmaktan mutluluk duyuyorum. Merkez, merkezinde ise her şey o merkezden 
merkezinde gösteriliyor..." 

Efendibabamdan ve Nüket annemden Allah razı olsun. Hürmetle ellerinden 
öpüyorum. 

Ha kı Nu.... Ni.... 



(9) Kü Er 

To: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: Selâmün Aleyküm Efendi Babacığım 

Date: Thu, 20 Feb 2014 02:02:02 +0200 

Selâmün Aleyküm Efendi Babacığım.. Nasılsınız?Allah'tan sizin için sağlık 

sıhhat niyaz ederim, sizin ve Nu annemin ellerinden hasretle öperim. 

Efendim, gönlümü hep müzikle ifade ettiğim ya da şiir yazdığım için ne vakit 
size yazmaya kalksam tıkanıp kalıyorum. Sizi nasıl sevdiğimi nasıl özlediğimi 
anlatamam. Çan'ımı versem size ömrüm hediye olsa, siz alemi aydınlatmaya 
devam etseniz. Ömrümü size verseler.. Evimizin girişinde fotoğrafınız asılı, 
sürekli gelip geçerken selâm veriyorum. Eşim de öyle.. Efendi babacığım, 
tefekkür çalışması geldiğinde 4 tane ilâhiye başladık, bazı sorunlar oldu, 
bilgisayarda yetiştirmeden de göndermeyeceğim diye kendime söz vermiştim. 
Siz sohbette gönderin deyince çok geciktiğimi fark ettim. Affınıza 
sığınıyorum... Şu an Tevhidi esma dersine devam etmekteyim. Yazıyı ekte 
gönderdim. Gönlüme geldiği gibi kendi cümlelerimi kullanarak yazmaya 
çalıştım. Kitaplarda hepsi yazıyordu birebir kopya yapmak istemedim. 
İnşeallah özüme sindirerek çalışmalarıma devam eder ve size lâyık, yolumuza 
yaraşan bir mürid olmayı dilerim. 



Eroğlum aşıklar yolunu izler 
Serini verir de sırrını gizler 
Bize kimsin diye sorarsa diller 
Biz Terzi baba'nın pervane'siyiz. 
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Ellerinizden öperiz efendi babacığım, Nuket Annemizin de ellerinden öper 
sağlık sıhhat afiyet dileriz.. Mü , Kü Er 



Şimdi gelelim bu hikâyede ki, soruya. "/ıer şeyi merkezinde 
bırakırdım!" sözlerini "Eğer siz olsa idiniz o soru hakkında kendi hayat 
anlayışınız içinde bu cümleyi nasıl düzenlerdiniz.?" 

Sizde aynı şekilde mi cevaplardınız yoksa kendi geliştireceğiniz bazı yeni 
kelimelerle mi! ifade etmeye çalışırdınız.? Bende size biraz yön gösterici olarak 
bu hususta birkaç soru oluşturayım. 

(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün 
"ef'âl âlemi içinde" her yönden geçerlimi'dir? 

Geçerlidir. Lâkin Allah c.c razı olduğu fiillerler, razı olmadığı fiilleri Kuranı 
Kerimde bizlere bildirmiştir. Bize düşen tafsilatını yapmaktır. Alemdeki her şey 
Hakk'tır mertebelere riayet şartıyla denmiştir. 

(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım 
çarpması, yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün 
bunlar, "merkezindemi" dir? 

Merkezindedir. Çünkü bütün bu oluşumların arkasında faaliyet gösteren 
esmalardır. Anasırı erbaa toprak su hava ateş te Hakk tealâ hz. lerinin bir 
esmasının kesifleşmesi ile oluşmuştur. Diğer faktörler de.. Bizler beşeri 
şartlanma ve izafi yaşantımızla fark gözüyle bakarız. Oysa her şey Hakkın 
farklı mertebedeki zuhurundan ibarettir. 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın 
bütün "enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? 

Geçerlidir. Çünkü "ne var alemde o var adem'de" denmiştir. Nefs 
tezkiyesi yaparken ayetlere önce kendi nefsimizde, sonra afaki alemde Şahit 
olmaya başlarız. İnsan kâinatın özü aynası mesabesindedir. Bizler kendimiz 
var zanettiğimizden, ve izafi kimliğimizden dolayı ayrı görüyoruz. Halbuki, 
benlik zan, izafetten kurtulup emaneti asıl sahibine verince, beden gönül 
ruh'un onun olduğunu müşahede ederiz, "ve nefahtü fiyhi min ruhi' ayetince 
"ona ruhumdan üfledim" ayrıca "allemel ademe esmea külliha" ayeti gereğince 
alemdeki bütün esmalar ve sıfatlar bizde mevcuttur. Kendimizi tanıma yoluna 
girmemişsek bu esmalar Hakkın murad ettiği şekliyle değilde nefsani biçimde 
kullanılır. Nefsin emmare, levvame, mülhime yönleri terbiye edilince 
mutmainlik, nefs terbiyesi devam edince nefsi izafi benlikler ortadan kalkınca 
da artık gerçek kimliğimizle yaşamaya başlarız. 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen 
hadiselerin hepsi için onlarda merkezinde'dir diyebilirmiyiz? 

Merkezindedir. Efal alemi zıt isimlerden oluştuğu için, belirli bir eğitimden 
geçmeyen, kendini tanıma yoluna girmemiş, nefsini bilme çalışmaları 
yapmamış beşer idarakinde yaşayan izafi hayal kimlikler için eksi gibi görünür. 
Alem Kuran ayetlerinin açıkça sergilendiği bir aynadır. Zan ve hayal vehimden 
sıyrılınca hiçbir şeyin eksik olmadığını müşahede ederiz. Eksi görünen fiiller 
celâl kaynaklı esmâların kemalâtı ile zuhur ederki bu hakkın muradıdır. 

(5) karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 
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Merkezindedir. Çünkü yüzümüzü ve gönlümüzü ne tarafa çevirsek 
çevirelim orada hakkın bir esması, sıfatı vardır. Kur'anı Keriym; Bakara suresi 
2/115 ayetinde "Doğuda batıda Allah'ındır nereye dönerseniz Allah'ın vechi 
oradadır". İyi artı dediğimiz bütün filler Hak teâlâ Hazretlerinin Cemâl kaynaklı 
esmalarındandır. Ve kendi kemâlâtları üzere fiiller ortaya getirirler. 

Karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

Merkezindedir. Kuranı Keriym Fussulet SURESİ (41/53) "Senurihim 
Ayatina fil afaki ve fi enfüsihim hatta yetebeyyene lehüm ennehul Hakk'u" 
mealen "yakında onlara ufuklarda ve kendi nefislerinde olan ayetlerimizi 
göstereceğiz, taki onlar için O'nun Hakk olduğu ortaya çıksın". Beşer iradesi 
ve izafi şartlanmalarla yaşayan kimselerde eksik bakış zuhur eder, lâkin 
nefsini tanıma yoluna girmiş beşeriyetiyle değilde Hakkın dileği bakışla 
bakmayı yaşantı haline getirmiş Halife, gerçek insan olma yolunda mesafe kat 
etmiş kişilerde, izafiyet düşer ve her oluşumun Hakk olduğu ortaya çıkar. 

(6) Merkez ne demektir. 

Âlemler zatı akdesin (Mukaddes Zat) A'maiyyetinden, Ahadiyyetine, 
Ahadiyyetinden Vahidiyyetine, Vahidiyyetinden, Rahmaniyyetine, 
Rahmaniyyetinden Rububiyyetine, oradanda Melikiyyetine nuzulu ile 
oluşmuştur. Bu sebeple merkez Merkez her mertebe de farklı isim alan 
ALLAH'tır. Daha doğrudu 'Hu' dur. Kur'ân-ı Kerîm Kasas sûresinde (28/88) 
"Küllü şey'in helikun illâ vechehu lehülhükmü ve ileyhi turceun" Âyetinde "O 
nun vechinden başka her şey helak olacaktır. Hüküm onundur. Ona 
döndürüleceksiniz". Bu bilgiler ışığında fiiler esmâlâr ve sıfatlar âlemde açık 
olarak ne yöne dönersek oradadır. Zat ise gönülde'dir ve Merkezdir. Çünkü 
yönlerden Münezzehtir. 

(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir. 

Bu söz "lâ faile illâ Allah" bütün fiiller Allah'tan dır mertebesi olan tevhid_i 
ef'al sözüdür. Çünkü fiiller âlemi esmâ âleminin perdesidir, âlemde 
gördüğümüz her şey bir esmânın zuhurudur. Ve dünya dediğimiz mülk zıt 
esmâların zuhurudur, her esmâ kendi kemâlâtını yaşamayı murad eder. Ve fiili 
de o yönde zuhur eder. Kahhar esmâsı kahrederken, Vedud esmâsı sevgi ve 
aşkı meydana getirir. Hâdi esmâsında doğruluk, güzel ameller, Mudil 
esmasından ise kendi kemalatı olan olan zelillik ve alçalma zuhur eder. Bütün 
esmâi ilâhiyyenin tam kemâlli şekilde yaşandığı yer dünyadır. O yüzden fark 
âlemidir denmiştir. Zaten tevhid yaşantısı farkın içinde kendi iç bünyemizde 
fiilleri birleyince ortaya çıkar. Âlemde eksi diye bir şey yoktur, eksiklik bizim 
nefsani, izafi şartlanmamızdan kaynaklanır. 



(10) Bü Çı.... 

From: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: 86-6 hikaye 

Date: Sun, 23 Feb 2014 16:09:34 +0200 

Hayırlı günler Bu kızım. Hamdolsun şimdilik iyi sayılırız inşeallah sizlerde 

iyisinizdir. Gönderdiğin dosyanı aldım ellerine sağlık güzel olmuş yerine 
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aktaracağım. Herkese selâmlar, Nü.... Annenin de selâmları vardır hoşça kal 
Efendi Baban. 



Date: Sun, 23 Feb 2014 13:14:05 +0200 
Subject: 86-6 hikaye 

Hayırlı günler babacım, bu seneki çalışmamızı ekte yolluyorum. Sizin ve 
annemin ellerinden öpüyoruz. 

Mahlas olarak da sizin uygun gördüğünüz "Be " ismini kullandım. Sevgi 

ve saygılarımla... 

Bü 



(86-6-Bir hikâye birçok yorum) 

Değerli Terzi Babacığım; sizin ve kıymetli annemizin ellerinden öpüyoruz. 

Eğer hikayedeki soru bana yönlendirilseydi benim cevabım şu şekilde 
olurdu "Her şeyi aynı haliyle bırakırdım" 

(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "ef'âl 
âlemi içinde" her yönden geçerli midir? 

"Her şeyi merkezinde bırakırdım" cevabı tüm ef'al âlemi için geçerlidir. 
Elbette bu cevabın geçerliliğini anlamak bizim gibi henüz beşer gözleri ve 
yüreğiyle dünyayı seyredenler için oldukça güçtür. Dünyada nefsani olarak bizi 
üzen, kızdıran bu kadar olay ve kişi varken hepsini aynı bırakırdım demek 
pratik bir cümle olmasa da teorikte doğru olanın bu olduğunu bilmekteyiz 
çünkü tüm bunların iç yüzünde henüz bizim anlayamadığımız hakikatler ve 
incelikler mevcut. 

(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, 
"merkezinde midir? 

Bizim "felaket" olarak değerlendirdiğimiz birçok olay görünürde sadece 
zarar veriyor olsa da "her şerde bir hayır vardır" sözünü hatırlatıyor. Kimi 
sıkıntı çekecek kimi ona yardıma koşacak kimi de bu sıkıntıların bitmesi için 
çabalayacak ve sonunda herkes bu durumdan bir pay alacak. Dünya terazisini 
kendi değer yargılarımızla kullanamayız, kefenin bir yanında bize göre olumlu 
ya da olumsuz olaylar olacaktır ama hem biz diğer kefeye ölçü koyacak 
seviyede değiliz hem de olumlu ve olumsuz ifadeleri yine yalnız bizim 
kanaatimizdir. 

(3) Yine, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün 
"enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerli midir? 

"Nefsini bilen Rabbını bilir" sözünü düşünelim. Biz henüz nefsimizi 
bilemiyoruz. Bu durumda değil âlemi veya dünyayı, kendimizi bile 
anlayamıyoruz. İç bünyemizde ateşler yanıyor, rüzgarlar esiyor... Oysa her 
şeyi birlemek ve "A/e varlığa sevinirim ne yokluğa yerinirim" diyebilmek 
gerekli. Yani tüm bu hisler yine merkezindedir. İnsanın gelişmesi ve 
hakikatleri idrak edebilmesi için bazı aşamalardan geçmesi gereklidir. Biz 
zorlanıyoruz diye bize olumsuz gelen her olayı kaldırsak ortadan, zıddıyla 
bilinen esmâlarımızı nasıl harekete geçirecek ve nasıl gelişeceğiz. 
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(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen 
hadiselerin hepsi için onlarda merkezindedir diyebilir miyiz? 

Eksi ve artı insan için geçerli ifadeler. Hatta bazen birimize göre eksi olan 
diğerimize göre artı bile olabiliyor. Böyle olmasa bile bizim eksi dediğimiz 
olayların, kişilerin de bir amacı var dünyada. Bizim bilmememiz ya da idrak 
edemememiz bu gerçeği değiştirmez. Bazen nefsimize çok ağır gelen olaylar 
görüyoruz ve "Bunda da nasıl bir hikmet olabilir ki" diye şeytanımızı 
dillendiriyoruz. Ama ardını göremediğimiz bu olaylar hakkında nasıl yorum 
yapabiliriz ki. Yüce Yaradan'ın kurguladığı bu düzeni nasıl olur da beşer 
aklımızla değiştirebiliriz. 

(5) Karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? Karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye 
merkezinde'dir, diyebilirmiyiz.? 

Hayır elbette diyemeyiz. Daha önce de yazdığımız gibi bu tanımlamalar 
(iyi-kötü, olumlu-olumsuz, artı-eksi) insanoğlunun ifadeleridir. Bizim bakış 
açımıza göre şekillenmiştir. Hakikatlerini değerlendirmek için ise belli bir 
seviyeye gelmek gerekir. Zâten olgunlaşan insan da olayları iyi-kötü olarak 
değerlendirmez, "Her şeyin Hak'tan olduğunu" idrak eder. 

(6) Merkez ne demektir. 

"Merkez" bir anlamda çekirdektir. Bir çevrenin, oluşumun, yapının tam orta 
noktasıdır. Genellikle en hareketli, işlevsel ve hayati yerdir merkez noktalar. 
Ve her insan kendi yaşamında merkezdir. Yani gerçek olarak tek merkez olsa 
da bu âlemde izafi olarak merkez çoktur. Tıpkı her hücre çekirdeğinin o 
hücrenin merkezi olması gibi. Oysa vücûdu tüm olarak düşünürsek merkez 
çekirdek değil o vücûda ait beyin ve beynin içindeki akla ait bölümdür. 

(7) "Merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir. 

Âlemlerin yaradılışı için kullanılan "Merkezinde bırakırdım" ifadesi, Zat 
mertebesindendir sanırım. Çünkü tüm hakikat idrak edilmiş ve sindirilmiş yani 
her şeye hâkim bir ifade. Bu ifade beşeri ya da alt mertebelerden olmasa 
gerek. 

Be 



(11) Al Bu 

From: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: RE: Merkez Efendi hikâyesi yorumu 
Date: Sun, 23 Feb 2014 16:41:49 +0200 

Aleyküm selâm Al bey kardeş oğlum. Gönderdiğiniz dosyayı indirdim 

yerine kaydedeceğim inşeallah okudum güzel olmuş elinize dilinize sağlık. 
Cenâb-ı Hakk daha nicelerini nasib etsin inşeallah. 

Zuhuratınızda oldukça ilginç. Hacı ve bayram bunlar bir bakıma gönül 
âleminin ifadeleridir. Gönül Hacc'ını yapabilen kimselerin bu halleri aynı 
zamanda onlar için hususide olan bir bayramlarıdır. Câmi ise bilindiği gibi 
Allah'a ibadet için girilen bulunduğu yerde kâ'be'i Muazzamanın temsilcisi olan 
mekândır. Aynı zamanda Allah ve câmi isminin toplu halidir. Bu mekâna ehli 
zahirde girer ehli batında. Orada dolaşan baş beden kaydından kurtulmuş bir 
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Hakk ehli olduğunu düşünebiliriz, Orada onu tanıyacak zaten çok az kişi 
olduğundan diğerlerinin dikkatini çekmez ancak onun meşrebinde olanlar onu 
tesbit edebilirler. Herkese selâmlar Nü.... Annenizinde selâmları vardır, hoşça 
kalın Efendi Babanız. 



Date: Sun, 23 Feb 2014 13:42:38 +0200 
Subject: Merkez Efendi hikâyesi yorumu 
To: terzibabal3@hotmail.com 

S. A. Babacığım gecikmeli olsa da hikâyeyle ilgili yazdığım birkaç satırı 
gönderiyorum. 

Bu arad küçük bir zuhuratım var. Onu arzedeyim. 

Büyükçe bir camideyim, (hacı bayram gibi hatırlıyorum) cuma namazı 
sanıyorum, oldukça kalabalık. Saflardan birine ilerlerken, ayakların arasında 
bir kafanın karpuz gibi yuvarlanıp kendisine yer aradığını görüyorum, insanlar 
üstüne basmamaya dikkat ediyor. Kafa tıpkı bir insan gibi gözleriyle kendisini 
tanıyanlarla selamlaşıyor. Adamı yani sadece kafayı görüp dikkatle bakan 
birkaç kişi var ama çoğunluk tepki vermiyor, hatta safın birinde ona da yer 
açıyorlar. 

Sizin ve Annemin ellerinizden öpüyorum. 



"MERKEZ EFENDİ HAZRETLERİ" HİKÂYESİNE KÜÇÜK BİR YORUM: 

Rahman ve rahim olan Allah'ın adıyla başlarım, her işe olduğu gibi buna 

da. 

Yani Er-Rahmân ve Er-Rahîm isimlerini hatırlayarak ve zikrederek. Hal 
böyle olunca bu soruya cevap verebilme cüretine soyunurken, bu iki ism-i 
şerifin anlamı haykırılıyor sanki kulaklarıma. İçimden bir ses, bu soruya 
"Belâ" yani elbette ki "Ben de her şeyi merkezinde bırakırdım" de bırak diyor. 

Bunun gerekçesi olarak ifade etmem gerekirse; Er-Rahman'ın ezelde bütün 
yaratılmışlar hakkında hayır ve rahmet irade buyuran, varlıkları ayırt 
etmeyerek tamamına sayısız nimetler ihsan eden, Er-Rahîm'in de, irade 
sahipleri için kat kat rahmet-i ilâhiyyeyi ifade ettiği göz önüne alındığında 
bunun üzerine, "Ben olsam..." diye bir söz beyan etmek hadsizlik olur diye 
düşünüyorum. Kendi mertebemden, yani aşağılar cihetinden. 

Bu hikâyenin yorumlanmasını isteyen makamın maksudunu dikkate 
aldığımda ise hikâyenin "Gâh çıkarım gökyüzüne seyrederim âlemi" anlayışı 
bir seyirle yorumlanması gerektiğini düşünüyorum. 

Biliyoruz ki; Er-Rahmân, Er-Rahîm isimleri iki türlü rahmet ifade eder. Er- 
Rahmân isminin ifade ettiği rahmet, hiçbir şarta, hiçbir gayret ve iradeye bağlı 
olmayarak ihsan edilen rahmettir. Bu öyle geniş bir rahmettir ki, bütün 
varlıkları kaplar. Bunda çalışan - çalışmayan, suçlu - itaatli, imanlı - imansız 
ayırt edilmez. 

Er-Rahîm isminin ifade ettiği rahmet ise, Rahmân'ın lütfü olan rahmeti 
iyiye kullanarak çalışanlara bir mükâfat olmak üzere verilen rahmettir ki en az 
bire on'dur. Çalışanın ihlâsındaki kuvvete göre Allah'ın daha fazla ve hatta 
sınırsız ve hesapsız mükâfatları da vardır. 
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Bu açıklamadan âcizane çıkardığım sonuç Cenab-ı Allah'ın rahmetinin 
âlemi kuşattığıdır. Rahmetin içinde bir noksan aramak da, kişinin ancak 
rahmetten aldığı nasibini idraksizliği ile mümkündür. 

Hikâyedeki, soruya gelecek olursak; bana göre, "Her şeyi merkezinde 
bırakırdım!" şeklinde verilen cevap bütün ef'al alemi içinde her yönden 
geçerlidir. Ancak bunun idraki ve ispatı için sınırsız bir bilgi ve olup bitene her 
cihetten ve evveli-sonu ile bakabilmek şartı vardır. Bu şartı mutlak anlamda 
yerine getirmek ise muhaldir. 

Sınırlı insanın sınırsızı kavraması söz konusu olamaz. Yaşanılan olaylarda 
insan gözü ve idrakiyle zaman zaman "Eksik-yanlış-kötü" gibi algılanan 
sıfatlar, hâdiselerin sonuna bakıldığında karşımıza "Tamam-doğru-güzel" 
şeklinde çıkabilmektedir. 

Diğer bir deyişle bizim "şer" dediğimizin aslında "hayr" olduğunu 
gördüğümüz ve anladığımız zamanlar olur. Bu türden hâdiseleri birbirimize 
anlatır dururuz. Peki ya sonunu göremediğimiz, hâdiseler ne olacak. İşte 
burada salim bir aklın yanı sıra ikan sahibi bir gönül devreye girecek, 
şeksiz şüphesiz bir iman ile şer gözükenin hayr'dan başka bir şey olamayacağı 
gerçeği idrak edilecektir. 

Çünkü her düşen yaprağın ondan habersiz olamayacağı ve dahi buna bağlı 
olarak Hakk'ın hiçbir zuhurunda "şer" den söz edilemeyeceği hakikati 
tartışılmaz bir sonuç olarak karşımıza çıkacaktır. Farklı düşünce ve idraklerde 
ise bakılan değil bakanda sorun olduğunun altı çizilmelidir. Yani tek'i çift gören 
gözdedir problem, görülende değil. 

Burada yeri gelmişken küçük bir hikâyenin özetini paylaşmak isterim. 

Kozasından çıkmak isterken zorlanan kelebeği seyreden adam, 
beşer aklıyla onu bu sıkıntıdan kurtarmak ister. Eline bir makas alıp 
kelebeğe yardım eder. Maksadı kelebeğin çabuk uçmasını 
sağlamaktır. Oysa sonuç hüsrandır. Kozasından çıkmak için mücadele 
etmeyen kelebek adamın yardımı sonunda büzüşür, kurur ve 
uçamadan ölür. 

Adamın anlamadığı şey şudur: Allah, o kelebeğin kozadan çıkışı için 
verdiği mücadele ile onun kanatlarına bir sıvının gidişini sağlamakta 
böylece kelebek uçabilmekteydi. 

İşte biz insanların durumu yukarıdaki kelebek hikâyesindeki duruma 
benzer. Sonuçtaki rahmeti bilsek, kötü ya da şer kelimelerini çıkarırız 
lügatimizden. Bazı Bektaşi dergâhlarında yazdığı gibi "Amentü" duasının 
sonunu "hayrihi ve hayrihi minellahi teâla" diye söyleriz. 

Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, yangın, açlık, 
savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk vb. bütün bunlar, "merkezinde mi" dir? 
Sorusunun cevabı yukarıda söylenenlerden farklı değildir. Mevlânâ 
hazretlerinin, Mesnevi'de bu konuya cevap niteliğindeki beytini hatırlayacak 
olursak, 

"Nuh'un gemisinde hıfz cihetinden size o sabah yaptığım bir lütfü 
yâd et" 

Yani Allahu Zü'l Celâl o gün koruduklarıyla onların nesillerini korumuş, o 
gün korumadıklarıyla da onların nesillerine imkân vermemiştir. Bunun anlamı 
şudur: Eğer Cenab-ı Hak Nuh tufanından beş yüz yıl sonra, kapısındaki kediye 
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süt verecek bir insanın zuhuru söz konusuysa; bu insanı, yirmi-otuz (misalen) 

kuşak öncesinde, ceddinin ceddinin ceddini helâk etmeyerek korumuş 

demektir. İşte bütün mesele budur. 

Bunun idraki için hâdiselere yatay değil dikey bir projeksiyon ile 
bakabilmek lâzımdır ki buna fırsat verecek olan da şüphesiz yine O 'dur. 
Bakabilenlere ne mutlu. 

Yukarıdaki cevap, hiçbir şey ayırmaksızın bütün enfüsi beden âlemi için de 
her yönden geçerlidir. Ancak insanoğlu şartlanmış yapısı, nefsî benliği ve 
sınırlı bilgisiyle bu hakikatin farkında olamayabilir. Bunun için olaylara farklı 
bakabilir, farklı davranabilir ki bu da onun üstlendiği rolün gereğidir. Kendi 
mertebesinden haktır ve doğrudur. Yani merkezde üstlendiği rolün 
zuhurundan başka bir şey değildir. 

Hal böyle olunca karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen 
hadiselerin hepsi merkezindedir. Neye göre? Sistemin tamamına yani Hakk'a 
göre. Eğer bize göre olanı söyleyecek olursak her nefis adedince bir şeyler 
söylemek gerekecek ki bu da abesle iştigal olacaktır. 

Sonuç itibarı ile her şey merkezindedir ve ben de olsam her şeyi yerinde 
yani merkezinde bırakırdım derken, unutmamak gerekir ki merkez 
geometrideki ifadesiyle orta nokta demektir. Simetrik nesnelerin merkezi de 
köşegenlerin kesiştiği noktadır. İşte dengenin oluştuğu yer de burasıdır. 
Cisimlere nereden bakarsanız bakın onların merkezle olan irtibatını 
görürsünüz. 

Öyleyse âlemde var olan her şeyde hakkı görebilmek gerekiyor. Çünkü 
nereden bakarsanız bakınız merkezde ve her yerde olan O. 

"Lâ faile-Lâ mevcude-Lâ mevsufe-Lâ ma'bûde" illâ Allah 
dedikten/diyebildikten sonra merkezi ve merkezdekini yorumlamak ve onu 
değiştirmeye cüret etmek zor iş. Bütün bunlardan sonra söylenecek tek söz 
ise: 

"Lâ ilâhe illâ Allah" tır. İdrâkini diliyorum. 

Bizlerin düşünce ufkunu açmak için yapılan bu vb. çalışmalarda yolumuzu 
aydınlatan Terzi Babama şükranlarımı sunuyor, Nüket Annemin ve Babamın 
ellerinden saygıyla öpüyorum. 

Al Sa.... Bu 



(12) Al.... BÜ 

From: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: us Ma.... hikâye yorumu 

Date: Wed, 26 Feb 2014 18:44:39 +0200 

Hayırlı akşamlar AL... Bu.... oğlum. Maillere bakmaya ancak vakit bulabil- 
din. Maide kızımızın yazısını da okudum o da güzel olmuş ellerine gönlüne sağlık 
Cenâb-ı Hakk daha nicelerini nasib eder inşeallah. Herkese selâmlar hoşça kalın 
Efendi babanız. 
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Date: Sun, 23 Feb 2014 18:06:53 +0200 

Subject: us.... Ma hikâye yorumu 

To: terzibabal3@hotmail.com 

Babacığım Us... kızının yorum dosyasını gönderiyorum, sizin ve annemin 
ellerinizden öpüyoruz. 

bu arada zuhuratımla ilgili cevabî mailinizi aldım, sağolun 



(86-6-Bir hikâye birçok yorum) 

Canım anneciğim ve babacığım; Selâm eder, hürmetle ellerinizden öperim. 

Sümbül Efendi'nin "Ey bir avuç topraktan ibaret olan canlar! Âlemi siz 
yaratmış olsaydınız nasıl yaratırdınız?" sorusuna Merkez Efendi "Her şeyi 
merkezinde bırakırdım! Âlem öyle tatlı bir nizam içinde ki; buna bir şey ilâve 
etmek veya bir şeyi eksiltmek düşünülemez!" diye cevap vermiştir. 

• Eğer hikâyedeki soru size yönlendirilseydi cevabınız nasıl 
olurdu? 

• Yukarıdaki cevap hiçbir şey ayırt etmeden bütün ef'al âlemi 

içinde her yönden geçerli midir? 

Böyle bir soruya hemen cevap vermeden önce şu ana kadar Terzi 
Babamdan öğrendiklerimi düşünmeye başladım. Ef'al âlemi, Ulûhiyyet 
mertebesinin bir tecellisi, zuhurudur. Ulûhiyyet mertebesinde ayan-ı sabiteler 
ilmi bir program olarak batındayken her bir ayan-ı sabite, esma mertebesinde 
kendisine uygun bir isim alarak ef'al âleminde faaliyete başladı. Her esma bir 
Rab hükmündedir. Bu Rabb-i Has'ların her biri kendi faaliyetini beğenir yani 
kendi Rabb-i Hasları indinde razıdır. Başkalarınınkini beğenmeyebilir lâkin 
inkâr da etmemelidir. 

Bazı isimler birbirine yakın, bazıları tamamen birbirinin zıddı. "Her isim 
zıddıyla kaimdir." sözü bu zıtlığın olmadan hareketliliğin olmayacağını anlatır. 

Artı - eksi, iyi - kötü, güzel - çirkin isimler birbirleriyle vardır. O halde 
bunları dengede tutan, koruyan, yöneten bir merkeze ihtiyaç vardır. Bu 
merkez, zât- ilahînin ta kendisidir. 

Ulûhiyyet mertebesinin özelliği; her varlığın hakkını kendi mertebesinde 
korumak olduğuna göre bu mertebenin en son tecelli yeri olan ef'al 
mertebesindeki zuhuru da aynı şekilde olacaktır (Her varlığın ayan-ı sabite 
programını faaliyete geçirme hakkına sahip olması). Şu halde ef'al âleminde 
zuhura gelen fiiller, bâtın âleminin açılımından başka bir şey olmadığına göre 
her şey merkezindedir ve her yönden geçerlidir. Lâ fâile illâ Allah. 

• Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün 
bunlar, merkezinde midir? 

Burada bahsedilen her bir hâdise bir ismin ef'al âlemindeki zuhuru 
olduğundan cevap yine merkezinde olacaktır. Nefsimizin zaman zaman hoşuna 
gitmemesi "Lâ fâile, - lâ mevcude, lâ mevsufe, lâ ma'bude illâ Allah. Lâ 
ilâhe illâ Allah" gerçeğini değiştirmez. Bize düşen gerekli tedbiri kendi 
mertebemizin ölçüsüne göre alıp merkeze yönelmektir. 
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• Yine, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün 
"enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerli midir? 

Dış âlemde olan her şey bizim enfüsi dediğimiz iç âlemimizde de 
olmaktadır. Dolayısıyla dış âlemde geçerli olan her şeyi enfüsi beden âlemimiz 
içinde kabul ederiz. Bütün esmalar beden mülkümüzde dürülü haldedir. 
Ağırlıklı olan Rabb-i Has dediğimiz isim, bizi yönetmekte ve merkezimiz o 
olmaktadır. Hayal ve vehim ile hareket ederek bu isim kullanıldığında 
merkezden uzaklaşıp dengeyi bozarak depresyona girmiş, deli, ruh hastası vb. 
hitaplara maruz kalınmaktadır. Eğer gerçek anlamda seyr-i sülük yoluna girip 
bu hayal ve vehimden nefsi arındırıp tanıyabilirsek işte o zaman Rabb-i 
Has'ımızı idrak ederiz. Böylece, kendimizdeki merkeze ulaşarak dengeyi kurar, 
itidalli davranışı elde etmiş oluruz. Dolayısıyla her şey merkezindedir. 

• Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen 
hadiselerin hepsi için onlarda merkezindedir diyebilir miyiz? 
Karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezindedir, 
diyebilir miyiz? Karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye 
merkezindedir, diyebilir miyiz? 

Artı ve eksi diye adlandırılan hâdiseler daha önce de belirttiğim gibi Allah'ın 
isimlerinin şehadet âlemindeki faaliyetlerinden başka bir şey değildir. Bazen 
artı dediğimiz Hâdî isimlerin ve bazen de eksi dediğimiz Mudili isimlerinin bir 
yerde zuhuru fazla olabilmektedir. Allah (c.c.) rahmet sahibidir. Hangi olay 
olursa olsun sonunda rahmet vardır. Bu olaylara bakış açımıza göre eksi ya da 
artı diyoruz. Sonucu görmek için sabırlı olmak gerekir. Hz. Musa ve Hızır (a. s.) 
arasındaki kıssada olduğu gibi. Her şey Cenab-ı Hakk'ın takdiriyledir. 

• Merkez ne demektir. 

Merkez sözlükte; belirli bir yerin orta noktası, bir kuruluşun yönetim yeri 
ve bir dairenin her noktasından eşit uzaklıkta bulunan iç nokta olarak tarif 
edilmektedir. 

Bu tariflerden anladığım, merkezin dengeyi sağlayan, artı ve eksinin 
matematikte kullanılan sayı doğrultusunda olduğu gibi birleştiği yer, daha 
anlaşılır şekliyle "bir" olduğu yerdir. 

• "Merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir. 

Bu sözü söyleyebilmek için merkezden bakan bir göz olmak gerekir. Bütün 
hâdiselere vakıf zat mertebesinden bir sözdür. Çünkü hakikati idrak edip 
değerlendirme, seyir makamı, küll'den bakış ancak bu mertebeden olur. 
Merkezinde olmayan hiçbir faaliyet yoktur. Allah hepimize hayatı merkezinden 
seyretmeyi nasip eder inşallah. 

Us Kı.... Ma 



(13) Sa.... Ku 

From: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: RE: Her şey merkezinde 
Date: Thu, 27 Feb 2014 10:06:11 +0200 

Hayırlı günler Sa oğlum, hamdolsun iyi sayılırız inşeallah sizlerde 

iyisinizdir. Yazın oldukça güzel olmuş ellerine diline sağlık Cenâb-ı Hakk daha 
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nice idrakler nasib eder inşeallah. Sana Ni ne büyüklere küçüklere selâmlar 

Nü Annenin de selâmları vardır hoşça kal. Efendi Baban. 



Date: Mon, 24 Feb 2014 19:03:30 +0200 
Subject: Her şey merkezinde 
To: terzibabal3@hotmail.com 

Değerli efendibabacım, 

Bu yılki çalışmamız olan "her şeyi merkezinde bırakırdım" hikayesiyle ilgili 
tefekkürümün naçizane özeti aşağıdaki gibidir. (Yazıda geçen şöyledir/böyledir 
vb. hüküm cümleleri fikrimin beyanı kolaylaştırması içindir. Yoksa hakikat 
hakkında hüküm cümlesi kurmak haddimize değildir.) 

Nü annemin de sizin de ellerinizden öper, hayırlı günler dilerim. Allah 

himmetinizi üzerimizden eksik etmesin inşAllah... 

"Nasreddin Hoca'nın kadılık ettiği günlerde adamın biri yanına gelir. Adam, 
komşusundan şikâyetçidir. Derdini anlatır. Hoca, adamı güzelce dinledikten 
sonra: 

— HAK'lısın! diyerek gönderir. 

Biraz sonra adamın şikâyetçi olduğu komşusu çıkagelir. 

O da az önce gelen komşusundan 

şikâyetçidir. Derdini anlatır, hakkının verilmesini ister. 

Hoca onu da güzelce dinler. 

Sonra: - HAK'lısın! Diyerek onu da yollar. 

O sırada Hoca'nın yanına gelmiş bulunan ve konuşulanlara kulak misafiri olan 

karısı, bu işe şaşar. 

Hocaya: 

— Hoca Efendi! Sen ne nasıl kadısın? Birbirinden şikâyetçi olan iki adamın ikisi 
birden hiç 

haklı olur mu? diye sorar. 

Karısının bu sözleri üzerine Hoca, bir süre düşündükten sonra ona şöyle der: 

— Hatun, sen de HAK'lısın. " 

Kâinat esma tecellilerinin çatışma alanıdır. Her zuhur hakikatin belli bir 
yüzüne tekabül eder. Bir başka deyişle sonsuz sayıdaki her bir zuhur kendi 
kayıtlı kimlikleri içinde mutlak Zatın biricik bir varoluşsal imkânını temsil eder. 

Bir benzetme yapacak olursak, her varlık sonsuz büyüklükteki bir tabloda 
konumlanmış bir figür gibidir. Bu figür, tablonun algılayabildiği kalan kısmına 
baktığında, hep bulunduğu konumu merkez alır. Onun bulunduğu konuma 
göre doğrular, yanlışlar, iyiler ve kötüler vs. vardır. O tarlasında ekinin 
büyümesini bekleyen bir çiftçi olabilir, yağmur yağsın diye rabbine dua eden. 
Ya da belki de, çömleklerini kurutmak için güneşin açmasını bekleyen bir 
çömlekçidir. 

Zuhurların kendi ben'lerinin sınırları içinden bu bakışları zahirde bir 
çatışma ve mücadele ortamı yaratır. Hâlbuki tablo kusursuz bir 
mükemmellikte ve her bir figür olması gerektiği yerdedir. Kendi 
merkezindedir.. .Ve tablodaki yeri dolayısıyla Haktır. 

Hikâyemize dönecek olursak, Sümbül efendi dervişlere soruyu sorduğu 
zaman, diğer dervişler soruyu kendi bulundukları konum itibariyle 
yanıtlıyorlar, bence şöyle olmalı böyle olmalı vb. Oysa baktıkları konum onlara 
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izafi bir bakış açısının ötesini veremiyor. Çiftçi için gelen yağmur ona bolluk 
getirirken, çömlekçinin felâketi olabilir, avcının vurduğu geyik, avcının ailesine 
bolluk ve mutluluk olarak dönerken, geyiğin süt bekleyen yavrularına açlık 
sefalet ve belki de ölüm olarak dönecektir. Tilki için anasız kalmış geyik 
yavruları kendi yavrularına götüreceği kolay et demektir. 

Peki, kendi bulunduğu konumun idrak zaviyesini aşanlar için durum ne? 
Onlar ise bütün bu zuhurların her birinde ayrı bir güzellik ayrı bir tat bulurlar. 
Kendilerini onlara vermeden (Herhangi bir yön veya konumla ile kendilerini 
kayıtlamadan) akışı seyir eylerler. Fani olan her bir yüzde baki olanı 
müşahede ederler. 

Taha suresi 49 ve 50. ayetlerde "Firavun: Sizin Rabbiniz kimdir ey Musa 
dedi. Musa: Bizim Rabbimiz, her şeye uygun yaradılışını veren sonra da 
yolunu gösterendir dedi" 

İşte her zuhurun "uygun yaratılışı" gereği tuttuğu "yol" onun hidayetidir. 
Her zuhur kendi hakikatince Hakkı zikreder. Yayın hidayeti eğriliğindedir. 

Şimdi bu bakış açısıyla sorulara dönecek olursak; 

1) Evet, "her şeyi merkezinde bırakırdım" cevabı hiçbir şey ayırmaksızın 
bütün ef'al âlemi için geçerlidir. Çünkü hiçbir oluş yoktur ki O'nun bir tecellisi 
olmasın. "Hangi yöne dönerseniz Allah'ın veçhini görürsünüz" Bakara -115 

2) Evet, Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar da 
"merkezinde"dir. Rahman olan Allah, Zatındaki hakikatler kendisinden zuhura 
çıkmak için talepkar olduklarında, onların hepsine ayrımsız merhamet etmiştir. 
Gazap, kahır vb. hakikatler de O'nun sonsuz merhametiyle zuhur sahnesinde 
yerini almıştır. Gazap Allah'ın gazaba olan merhametindendir. 

3) Enfüsi Alem için İnsan'ın özel bir konumu vardır. Bu soruya evet/hayır 
şeklinde cevap vermek yerine biraz konuyu açmak ve öylece bırakmak daha 
iyi olabilir. Cüneyd-i Bağdadi(k.s)'nin bir sözünü burada anabiliriz: "Su kabın 
rengini alır" İnsan, ancak bütün kaplardaki suyun bir olduğunu bildiğinde 
kapların rengine aldanmaz. Kesretin ardındaki birliği görür. Bu biliş ise ancak 
seyr-i suluk ile mümkün olur. Soruya dönecek olursak, "enfüste de her şey 
merkezinde bırakmalı mı" denildiğinde bir yönüyle hayır, İnsan, kamil bir 
mürşidin terbiyesi altında nefisini tezkiye etmeli, böylece idrakini mertebe 
mertebe yeryüzündeki beşeri kaydının üzerine çıkarmalıdır. Bu idrak 
yolculuğu, kendi kayıtlı hüviyetinden hüviyet-i mutlak'a bir yolculuktur. Bir kişi 
hangi sınırlamayı seçerse hakikatteki payını sabitlemiş olur. 
(Cennet/Cehennem mertebeleri bahsi) Diğer yandan evet, salik beşeri 
koordinatlarıyla zuhurda olduğundan ondaki hususiyetler örtülmez, bu haliyle 
Zata seyrin biricik, eşsiz bir imkanını temsil eder. Bu durum Hakka giden yol 
nefisler sayısıncadır hakikatine işaret eder. 

4) ve 5) İkinci soruda değinildiği gibi, tüm artı eksi zuhur ayrımsız 
merkezindedir. Hadisenin artı veya eksi olması ef'al âlemi için geçerlidir. Bu 
âlem/mertebedeki her şey gibi izafidir. Zuhur açısından Rahman'ın ayrımsız 
merhametine tabidir. 

6) Merkez, her zuhurun kendine has hakikatidir. Her zuhur kendi Rabbül 
hasına yönelir. Ve olmaklığıyla onu zikreder. Bu durum Mutlak varlığın o 
zuhura has bir kendini kayıtlayışıdır. Zâten onun ilminde ezeli olan hakikatlerin 
kimliklenerek (sınırlanarak) zuhura çıkmasıdır. Hal böyle olunca, o varlığın 
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kayıtlı kimliğinin gereği olarak ortaya çıkan bütün hal ve hadiseler, o varlığın 
kendi hakikatine yönelişi, hidayetidir. Kendi hakikati ise Mutlak hakikatin 
kayıtlanmış halinden başka bir şey değildir. Her şeyin merkezinde olması, 
varlıkların kendi ayan-ı sabiteleri ve rabbül hasları göz önüne alındığında tam 
da olmaları gerektikleri gibi, hidayet üzere olmalarıdır. 

Toparlarsak; bütün bu oluş, O'nun kendini kendiyle zevk edişidir. Lâ 
mevcuda illa Hu.... 

7) "her şeyi merkezinde bırakırdım" sözü Bekabillah mertebesinin sözü 
olabilir. Ancak bu mertebedeki kişi varlığa baktığında aynı anda hem doğrudan 
Hakkı hem de Hakk'ın o varlıktaki hususi kayıtlanmış zuhurunu müşahede 
edebilir. Fenafillâh mertebesinde Haktan gayrı bir şey görmek mümkün 
değildir. (Kimlikler kaybolmuştur) 



(14) Nİ Ku 

From: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: RE: Bir hikaye bir çok yorum 
Date: Thu, 27 Feb 2014 10:30:08 +0200 

Hayırlı günler Ni kızım. Hamdolsun iyi sayılırız inşeallah sizlerde hepiniz 

iyisinizdir. Seninde dosyanı indirdim okudum o da oldukça güzel olmuş yerine 
aktaracağım, ellerine diline sağlık, hayatın her mertebede ki dengelerini 
koruyarak hayatını devam ettirmeye çalış, hiç bir şeyin üstüne çok fazla 
düşme zaten o şey kendi seyri içinde yerini bulacaktır. Cenâb-ı Hakk daha nice 

idrakler nasib etsin inşeallah. Sa sana büyüklere küçüklere herkese 

selâmlar, Nüket Annenin de selâmları vardır, hoşça kal efendi Baban. 



Date: Mon, 24 Feb 2014 19:05:08 +0200 
Subject: Bir hikaye bir çok yorum 
To: terzibabal3@hotmail.com 

Efendi Babacığım, dosyayı ilişikte yolluyorum selâm ile.... 
Kızınız Ne Ni 



(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "ef'âl 
âlemi içinde" her yönden geçerli midir? 

Bu soruya bizzat yaşadığım bir hâli anlatarak cevap vermek istiyorum. Bir 
gün pazara çıkmak zorunda kaldım çünkü aslında çok yorgundum ve pazar 
cümbüşünden de pek hoşlanan birisi değilim. 

O kadar yorgundum ki bazen ben bedenen çok yorgunken ruhum sanki 
daha kolay açığa çıkıyor. 

Neyse pazar yerinin bütün o kalabalığı, o teyzeler amcalar, sebzeler 
meyveler, renkler, sesler biranda hepsi sâkinledi; çok garip bir andı. 

Ve ben bu hal ile öylece tam yolun ortasında kalakaldım. İçimde tarifsiz bir 
sevgiden başka bir şey kalmadı. Öyle bir hal idi ki bu; içimden, derinden 
herbirinin boynuna atlamak öpmek ve kendime alıp içime çekercesine 
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sarılmak geliyordu. Çok şiddetli bir hal idi ve o anda çirkin olarak benim 
gözüme gözüken hiç bir şey yoktu, gözüken şeylerin hepsi çok güzeldi. 

Bu hal bir süre sürdü, ondan sonra şükür ki normale döndüm, yoksa 
gerçekten gidip birilerine sarılabilirdim belki. 

O anda nereden bakıyordum acaba diye düşününce; 

Benden ben bakıyordu yine bana herhalde, yoksa nasıl bu kadar sevsin... 

Kısaca bu hal bürün ef'al alemi içinde sadece o anda benim hallendiğim bu 
hal ile geçerlidir, seyrettiğim ve benden farklı olanlar için bu geçerli değildir 
çünkü onlar her an ef'al aleminin farkı içerisinde ancak faaliyet sahası 
bulmaktadırlar. 

(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, 
"merkezindemi" dir? 

Kahhar, celâldir; cemâlin çıkması celâle bağlıdır ki, cemâl celâlin kemâlidir. 
Merkez ise ulaşılması en zor olan yerdir ve zorlanması için gerekli olan herşey 
merkezde toplanır, celâlin kemâli ile veya cemâlin kemâli ile Kahhar'a 
ulaşılamaz sadece celâlin celâli lâzımdır ona ulaşmaya. 

"Zül celali vel ikram " oluşundan celâli bulan daha sonra ikramını istiyor o 
da veriyor ikram sahibidir çünkü. "Celâlin celâli" ise bu sorunun merkezi olmalı 
diye düşünüyorum, yani diğerleri merkez değil, yani bunlar merkezinde değil, 
daha ötesini anlatmak zor çünkü celâlin celâlini idrak edip yaşamak gerekiyor. 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün 
"enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? 

Bu soruya şu yaşadığım hal cevap olur zannediyorum: 

Boşlukta salınıyor gibiyim ama heryeri kaplamışım, iç alemimde merkezim 
yok ama o alemin de merkezinin ta kendisiyim. Tarifi çok zor bir hal ile içim 
dışıma doğru döndürülüyor. Merkez dediğim içim zahirim imiş dışım ise batın 
imiş ve aslında bu hep böyleymiş. Zahrin hakkını veren batın, batının hakkını 
veren zahir merkezmiş. 

Rumuzdan ibaret sandığım şeyler apaçık hakikatin kendisiymiş. Mecaz 
yokmuş yani zahir ve batın gerçekten de birmiş çünkü batınım zahir 
olduğunda görüyorum ki içim sandığım aslında bu âlem diye seyredip 
durduğum imiş. Kendi içimde veya içim sandığımda artık ne diyeceğimi 
şaşırdım, her söz merkezden gelip merkeze gidiyor ve ben bende dolanıp 
duruyormuşum, merkezden merkeze ve dışarısı sandığım her varlık ya'nî 
görünen görünmeyen her varlık benim vücudumun bir yansımasıymış, 
merkezden merkeze; yansıma da denemez apaçık oymuş işte, herbirine hakkı 
verilmiş merkez. 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen hadiselerin 
hepsi için onlarda merkezinde'dir diyebilirmiyiz? 

(6) Merkez ne demektir. 

(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir. 

Merkez, eğer maddi yönün dışında olarak mana olarak birşeyin hakkını 
vermektir diye düşünürsek, bu sorulara şöyle cevap vermeye çalışayım. 
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Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen hadiselerin hepsi 
için onların da mana olarak hakkı verilmiş midir? diyebiliriz... 

Ve hakkı verilmiştir dediğimiz zaman bu hakkı veren kimdir? 

Ve hakkı verilmemiştir dediğimiz zaman hakkını veremeyen kimdir? 

Ayan-ı sabite içindeki istidadlarıyla Hakk'tan açığa çıkmayı talep ediyorlar 
ve ilim bağlantısıyla Hakk'a bağlanıyorlar. Daha sonra bütün âlemleri 
geçtikten sonra geldikleri bu âlemde tekliflerle karşılaşıyorlar ki emr-i teklifi 
deniliyor, bir de geldikleri bu âlemde sabit olan değiştiremeyecekleri bir 
şeylerle karşılaşıyorlar ki, erkek veya kadın olarak doğmak, Türkiyede doğmak 
gibi, işte bunlarda iradi haller yani bunlara da emr-i iradi deniliyor. 

Şimdi ben bunu kendimden düşünerek devam etmek istiyorum; sessiz, 

sözsüz, hareketsiz, hiç bir faaliyetimin olmadığı bir haldeyim ve ismim Ne , 

tıpkı her mertebedeki zatın isminin uluhiyyet zatı yani Allah oluşu gibi. 
Benimde bu gark olma yani kendimde ama hiçbir hareketimin olmama 

halindeki ismin de Ne , harekete geçme halindeki ismim de Ne...., o fiili 

yapan da Nefise. 

Şimdi şöyle diyorum ben bu halde iken midemden bir istek duydum ve 
bana dedi "açım!" Hemen ilmim ona bağlandı, bu hal yine benden bana oldu. 
Ancak açlığım her zaman benim zatımdan sonradır ve her halükarda her 
zaman önce zatım vardır, hükmi olarak bu böyledir, ayni olarak ise yani 
acıkmanın ortaya çıkmasıyla bu istek ilmime bağlandı ve zatıma katılmış oldu, 
ayrı da değildi. 

Sonra ben buna irademi bağladım ama önce latif olarak bağladım yani 
dedim ki kendime; 

"Evet, acıktım" sonra yine dedim ki 

"Bu böyle olmaz, tamam ben acıktığımı kabul ettim ama hala açım." 

İşte bütün bunlar benim vahdet ve vahidiyyet mertebemde olup bitti yani 
benim düşüncemdeki birliğimde. Ve bunlar bu mertebemede orada durdukları 
sürece açlık açlıktır, tokluk tokluktur 

Bu örneğin beşeri ihtiyaç oluşu yönünü bir kenara alıp, bu hali 
düşünmeden ölümsüz ve zatımız ile bunlara ihtiyaçsız olduğumuzu düşünerek 
devam edersek. 

Onların orada durmasıyla o mertebedeki haklarını zaten ben kendi tekliğim 
açısından kendime hakkımı her zaman vermiş oluyorum. Eğer açlığa ve 
tokluğa hakkını vermek istiyorsam onları ayrı birer varlık kabul etmem 
gerekiyor yoksa ben zaten kendi varlığımdaki haklarını veriyorum, kendimden 
kendime. 

İşte onlara kendimden ayrı bir varlık vermem için onları bir alt mertebeye 
indirmem gerekiyor ki o da uluhiyet mertebesidir ve burası çok önemlidir: Yani 
uluhiyet onların ayrı birer varlıklar olması değildir uluhiyet onların yine bende 
olarak alt mertebeye inmesidir ve onlar asla benden ayrılmadan benden ayrı 
olmaktadırlar. 

Ve benim uluhiyetimle yani onlar alt mertebeye inince ben ilah oluyorum 
ve onlar benim kullarım oluyorlar. 

Bu durumda açlık bana diyor ki beni doyur ve tokluk bana diyor ki bana bir 
aç getir hakkımı ver, onu doyurayım. 
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Ben ne yapıyorum derin bir nefes alıyorum ki bu nefes-i rahmani yani bu 
nefes akilindir. Aklıma diyorum ki "evet verelim haklarını." 

Akıl benden bu nefesi alınca harekete geçiyor ve bütün vücud alemine 
yayılıyor, ceplerimi kurcalıyor, kaç param var diye, sonra yemeklerin 
fiyatlarına bakıyor, cinslerine bakıyor ve o açlığa en uygun tokluğu buluyor... 

Sonuçta nefes-i rahmani akıl ile böylece mülk alemine iniyor ve açlığın 
parası tokluğun yemeği oluyor. Sonra sıra geliyor bunları fiiliiyata geçirmeye, 
fiiliyata geçirirken önce misal alemine uğruyor, şöyle ki; 

Gördüğüm yemeklerden alacağım hazzı önce hayal ediyorum ve bazen 
suretlendiriyorum, burası biraz karışık bir alem yani burada hayal nereden 
aklımda ne kaldıysa o anki açlığım hangi boyuttaysa, zaman sabah ise, akşam 
ise veya genel halime göre üzgünsem, neşeliysem gibi bu tavrıların hepsine 
yer olan bir alemdir bu alem. 

Eğer sabah vaktinde kebabçıya gidip acılı bir kebab yersem mideme ve 
onun beni sürüklediği açlığa ve tokluğa hakkını vermemiş olurum ve eksi olur, 
daha sonra midem daha da bozulur. Ama en güzeli peynir, ekmek, çaydır 
dersem ve vakit de henüz imsak olmamışsa ve onları yedikten sonra da, 
"karnım doydu vakitte uygun bari ben bugün oruç tutayım bu açlık benim 
uluhiyete ulaşmama vesile olsun dersen" kemaliyle o açlığın hakkını vermiş 
olursun. 

Sonuç olarak açlık ile tokluk senin şehadet alemi olan lokantada yediğin 
yemekle birbirlerine haklarını vermiş olurlar böylece muallak kaza olan açlık 
yine bir başka muallak kaza olan tokluk ile giderilmiş olur. 

Eğer haklarını vermezsem merkez dediğimiz haklarını alamamış ve 
merkezden şehadet mertebesi itibarıyla uzaklaşmış olurlar. 

Misal ve mülk ve rahmaniyetini de gereksiz yere meşgul ederek onların da 
hakkını verememiş olurlar. Ama ben uluhiyyetimden onları açlık ve tokluk 
olarak değil bizzat ben yani kendim olarak bulundurduğum için 
uluhiyyetimden itibaren üstteki mertebelere hiç bir etkisi olmaz ve merkezden 
dışarı çıkmış olmazlar. 



(15) Ay Er 

From: terzibabal3@hotmail.com 

To: erdeml959@gmail.com 

Subject: RE: bir hikaye bir yorum - merkez efendi 

Date: Thu, 27 Feb 2014 10:35:30 +0200 

Hayırlı günler Ay hanım kızım, gönderdiğin dosyanı indirdim aldım, 

yerine aktaracağım, güzel olmuş ellerine diline sağlık, Cenâb-ı Hakk daha nice 

idrakler nasib eder inşeallah. Selâmlar Nü Annenin de selâmları vardır. 

Hoşça kal Efendi Baban. 



Date: Mon, 24 Feb 2014 20:42:58 +0200 
Subject: bir hikaye bir yorum - merkez efendi 
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From: erdeml959@gmail.com 
To: terzibabal3@hotmail.com 

Saygıdeğer babacığım, Merkez efendi hikâyesi ile ilgili birkaç satır yazabildim. 
Çok kısa oldu. İnşaallah ileride daha güzel yazabilmek nasip olur. 
Sizin ve Nü annemin ellerinizden öper saygılar sunarım. 



Merkez Efendi Hikâyesi Yorumu 

Her şey kendi kemâlâtında her şey yerli yerinde. Kimine göre siyah 
zevalde beyaz kemalde. Kimine göre beyaz zevalde siyah kemâlde. 

Zelzele , toprak kayması, açlık, savaşlar ,ırk ayrımı vb. bütün bunlar 
merkezindedir. Çünkü hakk 'ın tüm esmalarının kemâlâtına ulaşması, haklarını 
almaları için bunların olması gerekir. 

Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen hadiseler için 
onlarda merkezindedir. Çünkü eksi ve artı neye göre , yılanın zehiri bize göre 
eksi, yılana göre artıdır. O onun özeliğinin kemâlâtıdır. 

Karşımıza çıkan her türlü artı hâdise bizim için güzel olabilir. Ailemizdeki 
bireylerin her birinin bir terkibi vardır. Birbirimizi kırmamak için bazı olaylar 
karşısında tepkimizi ortaya koyamıyoruz. Esmalarımıza zulüm etmiş oluyoruz. 
O esmalarımız kemâlâta erişmemiş oluyor ve merkezinde olmuyor. 

Merkez hakk'ın zuhurlarının sahip oldukları esmalarının kemâlâtıdır. 

Ellerinizden öpüyorum. 

Ay Er 



(16) ZÜ.... Bİ 

From: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: RE: 

Date: Thu, 27 Feb 2014 10:40:11 +0200 

Aleyküm selâm hayırlı günler Zü oğlum yazılarını okudum güzel olmuş 

yerine aktaracağım, Cenâb-ı Hakk daha nicelerini nasib eder inşeallah. 
Selâmlar hoşça kal Efendi baban. 



To: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: 

Date: Mon, 24 Feb 2014 22:47:08 +0200 

Selâmün aleyküm Efendi Babam göndermiş olduğun merkezindemi? 
tefekkür sorusuna izninle birşeyler yazmak istiyorum, ayırmaksızın efal 
âleminde geçerli diyemeyiz, çünki burası fark âlemidir, eğer her şey 
merkezinde dersek, şeriatı kaldırmış oluruz, insanın enfüsü Hak afaki fark 
âlemidir, yani burası şeriat âlemidir. Bütün isimler manası üzere vücût bulurlar 
doğal âfetler savaşlar insanların beşeri benliklerinden çıktıklarından 
merkezinde diyemeyiz. Çünkü o sıfat ve isimlere insanlar kendi zannı üzere 
yorum yapıp, fiile döndürdüklerinden bu da aslından sapmalara neden olur. 
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Bu âlemin müsebbibi insandır dolayısıyla her şey insanda hayat bulur bu 
kevnıyet insan enfüsünde sıfat ve isim olarak mevcut olup zâhırde vücût 
bulurlar şayet bir insan kendini tanımaz, izafi benliği üzere yaşam içinde 
olursa bu kişinin enfüsü ve âfakı merkezinde olmaz. Kendi varlığına vâkıf olan 
bir insan ise bir cam gibi gelen güneş ışınlarını kendinden bir şey katmadan 
geçirir her şeyi merkezinde bırakmış olur bu âlemler zıtlıklar üzeredir yalnız 
bu zıtlıklar birbirinden ayrı ve farklı değildir. 

Yanı celâl ve cemâl isimleri gibi ölüm ve hayat gibi celâl olmaz ise sobadaki 
kömür yanmaz dolayısıyla o sıcaklığa yanı cemâle ulaşamayız ölüm olmazsa 
hayat olmaz her nefes alışımız hayat, her nefes verişimiz ölüm gibi aslında zıt 
gibi görünen isimler bir bütünün iki yönüdür bu haliyle her şey merkezindedir 
bu tecellilere insanın izafi benliği karışmadıkça artılık eksilik insanın beşeri 
anlayışına göre olduğundan merkezinde diyemeyiz MERKEZ insanın doğu- 
mundan ölümüne kadar aslı üzere yaşamasıdır. 

Merkezinde bırakırım sözü fenâfillâh mertebesidir enfüsünde ve afakında 
Hak la beraberdir. 

Efendi Babama selâmlar 

Zü Bi 



(17) Nu Ni Ha. .. Ko 



From: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: RE: 

Date: Thu, 27 Feb 2014 11:33:57 +0200 

Hayırlı günler Nu... Ni... kızım. Gönderdiğin dosyalardan me dosyasının 

içinden sadece benim gönderdiğim soru dosyası çıktı cevapları yok, ha nın 

cevapları çıktı o tamam. Daha sonra vakit bulunca gönderirsin ancak imkânın 
olursa dosyaları "vörd" dosyası olarak gönderirsen, eğer programı varsa, 

indirmek daha kolay oluyor. Selâmlar işlerin kolay gelsin Nü Anneninde 

selâmları vardır hoşça kal kızım. Hayyat Baban. 



To: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: 

Date: Mon, 24 Feb 2014 21:25:08 +0000 

Hayırlı akşamlar çok kıymetli Efendi babacığım ve Nü anneciğim, 

inşallah iyisinizdir. De liden yeni evlâdınız Ha ko.... ve Me.... evlâdınızın 

ödevlerini gönderiyorum. Hürmetle ellerinizden öperim. Ha... kı 



Her şeyi merkezinde bırakırdım! Âlem öyle bir tatlı nizam içinde ki; 
buna bir şey ilâve etmek veya birşeyi eksiltmek düşünülemez! 

Bu sözleri ilk duyduğumda -okuduğumda bende uyandırdığı ilk düşünce; 
Merkez Efendinin Yaradan'a karşı beslediği hayret haşmet hisleriyle ,0'nun 
mülkünde O'nun verdiği hayatla yaşamanın farkındalığının edebiyle, haddini 
bilmekliğinin ifadesi. Bu erdeme sahip oluşuyla âleme öyle tepeden, kuş 
bakışı, bütünü gören tarzda bakıyor ki; yaratılmışları ve olayları tek tek değil, 
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bir yap-boz oyununun parçası gibi iç içe, bibirini tamamlayan, birbirine anlam 
katan ve birleştiğinde muhteşem bir sanatın ortaya çıktığı bir tablo gibi 
görüyor. 

"Siz olsaydınız o soru hakkında, kendi hayat anlayışınız içinde nasıl bir 
cümle düzenlerdiniz" diye soruyorsunuz. Ben bu soruya cevap vermekten çok 
korkardım kaçardım. Çünkü hayatı bu boyutta algılayabilmem zor, 
yapabileceğim şey Merkez Efendinin bir cümleyle anlattığını anlayabilmek için 
çaba sarfetmek, yön göstermek için sorduğunuz sorular çerçevesinde 
düşünerek konuyu öğrenmeye sonra da hayatıma geçirmeye çalışmak.. 

Daha önceki ödevimde afakta ve enfüste Hakk'ın delillerini görmek 
gerekliliğini öğrenmiştim. Şimdi de buradan yola çıkmak istiyorum. Nefsimizde 
ve dış alemlerdeki her şey Allah'ın esmasının yansımaları ise bunun içine ef'al 
alemi de girer. Çünkü yaradılan herşey hareket halinde ve etkileşim içinde. O 
zaman fiililer de Hakkın tecellileri. Alem Allah'ın kendi ilmini yansıttığı bir 
tiyatro sahnesi ve bize bunu seyrettiriyor. Herkes kendi görüş ve idrak 
mertebesine göre bunları algılıyor. Kendini bilmeyi öğrenen, kendi fiillerinin 
de, etrafındaki fiilerin de Allah'tan gayrı olmadığını fark ediyor, sonrasında 
bunları cem ediyor, Hakk'a bağlıyor. Şûra sûresi 53 de" O Allah'ın yoluna ki; 
göklerde ne var, yerde ne varsa hep O'nundur. Uyan! bütün işler döner dolaşır 
Allah'a varır" buyruluyor. Yine başka bir ayette O'ndan habersiz yaprak 
düşmediğine göre; kul olan acziyetinin ve onu çepeçevre saran esmanın 
farkında olacak ve "Lâ fâile illâllah" diyecek. 

Nefsimizde ve etrafımızda gördüğümüz, iyi-kötü, artı-eksi diye değer 
biçtiğimiz olaylar nasıl merkezinde? Nefsimize hoş gelen meselelerde bir sorun 
yok, bunların merkezinde yani olması gerektiği gibi olduğunu düşünmek 
kolay, şükretmek, hamdetmek kolay. Ama canımızı acıtan şeyler, her türlü 
afetler, savaşlar, hırsızlıklar, ahlaksızlıklar, hastalıklar, yoksulluklar v.b. 
olayları merkezinde görmekte zorlanıyoruz. Bunların nasıl merkezinde 
olduğunu anlayabilmek için önceki paragrafa dönmek lâzım. Cenâb-ı Hakk, 
buralarda nasıl tecelli ediyor? 

Allah'ın esmaları Cemâli ve Celâli olarak iki başlık altında toplanıyorsa, bu 
tecelliler de birbirine zıt gibi görünen şekilde tezahür ediyor. Yani nefsimize 
hoş gelenler, artı verdiklerimiz Cemali tecelliler, zor gelenler eksi olarak 
düşündüklerimiz Celâli tecelliler olsa gerek. Burada insanda şöyle bir istek 
oluşuyor. Ne olurdu Rabbimiz, hep cemâli tecelli etseydi, mutlu mutlu 
yaşasaydık. Bu gerçek mutluluk mu olurdu? Âlemde her şey zıddıyla 
bilindiğine göre; celâli tecelliler olmasa cemâli tecellileri farkedemezdik. Zaten 
dünyaya gelmemizin amacı zevk safa içinde yaşamak değil rabbimizi bilmekse 
zorluklarla beraber kolaylık, kolaylıklarla beraber zorluk olacağını kabullenmek 
gerek. Rabbimizin muradı bizi kemale ulaştırmaksa, bir yakıp bir serinleterek, 
pişirmek, olgunlaştırmak. Basit bir örnekle; usta bir aşçının yemek 
malzemelerini gerek ateşte pişirip, gerek kızartatak görünüşte onlara eziyet 
ediyor olmasına rağmen, sonuçta lezzetli bir yemek çıkarması gibi... 

Bu ayrımı çok net yapabilmek mümkün değil gibi. Celâli görünenlerde 
cemâli taraf, cemâli görünenlerde celâli taraf olabilir. Bütünü görmek, 
dünyanın sınırlarını aşmak gerekiyor herhalde. Mûsâ aleyhisselâm ile Hızır 
aleyhisselâm arasında geçenler bize bu durumu çok güzel örnekler. Erzurumlu 
İbrahim Hakkı Hz.'nin Tefviznamesinde dediği gibi: 

Hak şerleri hayreyler, Deme şu niçin şöyle, 
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Zannetme ki gayreyler, 
Arif onu seyreyler , 
Mevlâ görelim neyler 
Neylerse güzel eyler. 



Yerincedir ol öyle, 



Bak sonuna sabreyle. 
Mevlâ görelim neyler, 
Neylerse güzel eyler. 



Bu konuda fikrini almak için konuştuğum abim dedi ki; sanatçı tablosunu 
tek renk düm düz yapar mı? O zaman sanat olur mu? Velev ki senin en 
sevdiğin renk olsun, farketmez. Allah bu âlemde sanatını konuşturuyor. Onun 
bu açıklaması bana çok faydalı oldu. Demekki dedim O sanattan anlayacak 
kıvama gelmek lazım, Allah bunu istiyor. 

Hayatta bazı şeyleri değiştirmek istesek, bunun dominolar gibi nerelere 
kadar etkileyebileceğini hayal bile edemeyiz. Meselâ Adem aleyhisselâm ile 
Havva yasağı delmeseydi, şeytana uymasaydı hatta şeytan hiç 

olmasaydı, insanın macerası nasıl başlayacaktı? Kelebek etkisi diye bir film 

izlemiştim, filmin kahramanı tercihlerinin sonucundan memnun değil. İstediği 
sonucu elde edebilmek için defalarca başa dönüp tekrar yaşıyor ama bir türlü 
istediği sonuç olmuyor. İnsanoğlunun olayların ne derece girift bilmecelerle 
dolu olduğunu çözmesi mümkün değil. 

Merkez Efendi neden merkez kelimesini kullanmış? Merkez ne demek? 
Demek ki meramını anlatabileceği en kestirme kelime bu imiş. Merkezin 
kelime anlamına baktığımızda: "Bir dairenin ya da bir küre yüzeyinin her 
noktasından aynı uzaklıkta bulunan iç nokta, özerk, bir işin öğretildiği yer, bir 
ülkenin bölgenin ya da kuruluşun yönetim yeri" deniliyor. 

Bu tanımdan yola çıkarak hayattaki merkezleri, o merkezin etrafında 
dönenleri, tüm âlemdeki döngüleri düşünmek lâzım sanki. Zâten hayatın 
kendisi bir döngü değil mi? Bu âlemdeki kadarıyla bile doğum ile ölüm 
arasında çizilen bir daire, geldiğin yere dönüş. Yaratılan herşey atomlardan 
oluştuğuna göre, atomdaki çekirdeği merkezine alarak dönen elektronları, 
galaksilerdeki o muhteşem dönüşleri, Kabe-i Muazzamayı merkez edinip 
etrafında dönen hacıları, aynı merkeze doğru bütün müslümanların namazda 
yönelmeleri (belki gerçekten dünyanın merkezi orasıdır?), ayağını merkeze 
sabitleyip diğer ayağıyla pergel misali dönen semazenleri, kalbi merkeze alıp, 

bütün vücudu saran damar ağının kan dolaşımını daha aklıma gelmeyen 

tüm döngüleri düşününce merkezin muhteşemliğini anlar gibi oluyor insan. 

Merkezin dairenin tüm noktalarına eşit mesafede olmasının da ayrı 
hikmetleri olmalı. Herşey İlahi Kudretin kararladığı mesafede. Eğer merkezini 
Allah bilirsen, O'nun çizdiği sınırı aşman mümkün değil, çizdiği daire içinde 
kalmazsan merkezini şaşırman kaçınılmaz. İnternetten seyr-i sülûkün dairesel 
olduğunu okumuştum. Herhalde burada başlangıç noktası doğum değil, 
insanın Ayan-ı Sabitesi olmalı? Bu dönüş basit, fasit bir daire değil, helazonik 
daireler çizerek miracını gerçekleştirmek olabilir mi? 

Bu söz hangi mertebenin sözü olabilir? konusuna gelirsek; her şeyden 
önce şahid olmayı öğrenmiş bir nefsin söylediği belli. Şahadet âleminde, 
gördüklerinin tek kaynaktan geldiğini ilmel yakin, aynel yakin ve sonuçta 
hakkal yakin bilmiş, tatmin olmuş bir nefs bu. Allah'ın "Ey mutmain olan nefs" 
diye seslendiği, kullarının arasına kabul edilmiş bir nefs, herhalde? 

Aklıma şöyle bir yorum da geliyor. Herşey merkezinde demekle Merkez 
Efendi işlerin fâilinde yani Allah'ta hiç kusur görmüyor. Yani tenzih ediyor. Bu 
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Hz. Mûsâ aleyhisselâmın makamı idi. Zaten Peygamber (SAV) "Benim 
ümmetimin evliyaları, ben-i israil'in peygamberleri gibidir" demiyor mu? 

Sözü çok uzattığımın farkındayım. Ama kısa yoldan anlatabilecek irfanda 
değilim maalesef. Uzatınca anlatabildim mi, anlayabildim mi onu da 
bilmiyorum ya .... 

Rabbimiz fani merkezlerde oyalanmaktan korusun. Allah'ı merkezimize 
alıp,vücudumuzun merkezi olan kalbimizi dünyadan temizleyip, oraya tecelli 
eden Hakkı görebilelim inşallah. Bu hal üzere yaşayıp, Erzurumlu İbrahim Hakkı 
gibi diyebilmek ne güzel.... 

Vallahi güzel etmiş, 

Billahi güzel etmiş, 

Tallahi güzel etmiş. 

Allah görelim netmiş, 

Netmişse güzel etmiş. 



(18) En Ar 

From: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: RE: HER ŞEY MERKEZİNDE 
Date: Thu, 27 Feb 2014 11:40:30 +0200 

Aleyküm selâm En bey oğlum, hamdolsun şimdilik iyi sayılırız inşeallah 

sizlerde iyisinizdir, yazınızı aldım güzel olmuş yerine aktaracağım Cenâb-ı 
Hakk daha nicelerini nasib eder inşeallah. Herkese selâmlar hoşça kalın Efendi 
Babanız. 



To: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: HER ŞEY MERKEZİNDE 

Date: Tue, 25 Feb 2014 00:53:15 +0200 

Selâmünaleyküm Efendi Babacığım. 

Bizlere yaptırmış olduğunuz yılık çalışmalarla ufkumuz, düşünce dünyamız, 
hadiselere bakışımız sürekli gelişmekte ve kendimizi de daha iyi tanıma fırsatı 
bulmaktayız. ALLAH C.C sizden razı olsun ki bu yolda bizlere gereken yardımı 
yapmaktasınız. ALI.AH C.C tüm kardeşlerimizin ilmini irfanını ve idrakini 
artırsın 

Bu yıl ki tarafımdan yapılan açıklamalar yönlendirmeleriniz ışığında aşağıya 
çıkarılmıştır. Selâm ve hürmetlerimle, ellerimizden öperim. 



'Her şeyi merkezinde bırakırdım' sözleri yerine 
--Her şey yerli yerinde 

—Her şeyi en iyi bilen, âlemi ilim ve hikmetine uygun yaratmıştır. 
—En güzel olan âlemi en güzel biçimde halk etmiştir. 

—Âlemi halk edene ancak secde ederim. İlmi ne zaman nerede ne gerekiyorsa 
gerektiği gibi halk eder. 
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Bunan artırmak mümkün, ancak sorunun sorulduğu andaki durumumuza 
göre bunlardan her birini söyleyebiliriz. 

1- Ef'al âlemi imtihan âlemidir. İmtihanda da bütün zıtlıklar olur. Her imtihana 
tutulan kendi haline uygun ve taşıyabileceği yükle imtihan edilir. Bu yüzden de 
şu olmasaydı, bu olmasaydı yada şöyle olsaydı, böyle olsaydı diyemeyiz. 
Âlemdeki her varlığın her zerrenin var olmasının bir gayesi, bir hikmeti vardır. 
Hiçbir şey boşuna değildir. Bu yüzden de "her şeyin merkezinde" olması ef'al 
âlemi için her yönden geçerlidir. 

2- Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, yangın, açlık, 
savaşlar, ırk ayırmadığı, yoksulluk v.b bütün bunlarda evet merkezindedir. 

Bütün bunlar Allah'ın ordusudur. Dilediğinde dilediği gibi kullanır. Bütün 
bunlar ancak takdir edilen zamanda etkili olur. Allah'ın izni olmadan hiç biri 
olmaz. Aynı zaman da bütün bunlar felâket olabildiği gibi, her biri nimet de 
olur. Allah'ı hatırlatma ve O'na yönelme nedeni olur. 

3- Evet enfüsi beden âlemi içinde geçerlidir. Zira Allah insanı en güzel suretle 
halk ettiğini bildirmektedir. Âlemde ne varsa Âdem'de de o bulunmaktadır. Ne 
kadar şükretsek aciz kalırız. 

4- Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı ya da olumlu-olumsuz, iyi-kötü gibi 
değerlendirebileceğimiz hadiselerin hepsi merkezindedir. Bunu rahatlıkla 
söyleyebiliriz. Önemli olan hadiselerin idrak edilmesi durumundadır. 

5- Karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseyi merkezindedir diye biliriz, ancak 
ihsan, lütuf ve ikramlarla imtihan edilmek sıkıntı ve zorluklarla imtihandan 
daha zordur. Bunun bilincinde olmak zorundayız. Şükrünü yapmadığımız, 
Allah için değerlendirmediğimiz zaman daha çok zararda oluruz. 

Karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye merkezindedir diyebiliriz. 
Karşımıza çıkan mutlak (zorunlu) kazadır ki bundan kaçamayız. Ancak bir an 
evvel gelip geçmesini dileriz. Ve onu sabır ve şükürle karşılamaya çalışırız. Ya 
da muallâk kaza yaptıklarımız yüzünden karşımıza çıkan hadiselerdir. Bundan 
da şikâyet hakkımız yoktur. Bu durumda da tövbe, sığınma, yardım dileme, 
hakkı zikretme gibi yönlerden bir hatırlatma bir imtihan olur. 

6- Merkez: pek çok şekilsel tanımları yapılabilir. Ancak buradaki "merkez" 
den maksat: makam, hal, durum manasındadır. Yani âlem bulunması gereken 
makamdadır. Bulunması gereken halde ve durumdadır. Şu andaki âlemin 
makamı, durumu da bugün yaşayanların durumuna, imtihanına göredir. 
Merkezindedir. Yerli yerindedir. Her varlık bulunduğu yere ve duruma göre 
davranarak imtihanını olmaktadır. Aynı zamanda bu durumlara göre ve 
gayretine göre Hakkı bilmekte ya da inkâr etmektedir. 

7- "Merkezinde bırakırdım" sözü hakikat mertebesi sözüdür. Hakikate ulaşan 
bu sözü söyler aynı zamanda marifet mertebesinde de bu söz söylenir. Marifet 
mertebesi hakikat mertebesini de kuşatan bir mertebedir. 

Kim ALLAH'I C.C ne kadar bilirse o kadar sever, o kadar korkar o kadar 
O'nunla olmak ister. Davranışlarını da ona göre düzenler. 

İnşallah ALLAH C.C bizlere kendisini zâtını sıfatlarını isimlerini ve sıfatlarını 
en güzel şekilde öğrettiklerinden eylesin. Bizlere yardım etsin. Her an, her 
zaman ve her yerde bizimle olan ile bizde nasıl beraber olacağımızı bilelim ve 
buna uygun davrananlardan olalım. 



44 



(19) Ta Ka 



From: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: RE: 

Date: Sat, 1 Mar 2014 11:48:08 +0200 

Aleyküm selâm Ta oğlum. Gönderdiğin yazılarını okudum güzel olmuş 

eline diline sağlık, dosyasına aktaracağım. Cenâb-ı hakk daha nicelerini nasib 
eder inşeallah. Selâmlar hoşça kal Efendi Baban. 



To: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: 

Date: Thu, 27 Feb 2014 14:07:57 +0200 

Selâmünaleyküm, 

Hürmetle ellerinizde öpüyorum. 

Efendim "Bir hikaye bir çok yorum" dosyası için yaptığım çalışmayı 
gönderiyorum. 

Hoşçakalın sağlıcakla kalın... 



Merkez Hakkında 

Cenâb-ı Hakk'ın ahadiyyet yani taayyünsüzlük mertebesinden zâtî gereği 
ile ilk tenezzül ettiği mertebe olan vahdet mertebesinde bütün isimler ve 
sıfatlar kendisinin aynıdır ve bu mertebe taayyün etmemiş zâtın taayyün 
sûretiyle açığa çıktığı ilk tenezzül mertebesidir. 

Bu mertebe rûhânî ve cismânî bütün hakîkatleri içinde barındırmaktadır ve 
bu mertebenin altındaki her bir merkezî mertebe hakîkî hayatını bu 
mertebeden almaktadır. 

Ya'nî bütün alt mertebelerin hakîkatlerine işâret olarak verilen her bir isim 
o mertebenin ma'nâsını anlatmak için konulmuştur ve o mertebenin hakîkî 
hakîkatleri de hayatlarını vahdet mertebesinden almaktadırlar ve bu şekilde 
ancak üzerine işâret olarak konuldukları mertebenin merkezi olmaktadırlar. 

İşte bu şekilde başlayan ilâhî akışta şehâdet âlemi dediğimiz yaşadığımız 
bu dünyâda bu ilâhî hakîkatlerin böyle olduğuna ârif olan kişiler açısından 
bakıldığında, o kişiler bu bahsettiğimiz ahadiyyeti müşâhede makâmında görür 
ki, bu şekilde görünce birbirleriyle çekişmekte olan kimseler, onların gözünde 
kendi hakîkatlerinden dışarıya çıkmamışlardır. O kimselerin ilâhi ilimde sâbit 
olan ayn'larının sâbitliği hâlindeki ve o ilim mertebesindeki yokluğu hâlindeki, 
onun hakîkati ne ise, o yine bu hakîkat üzerinde sâbittir ve bilir ki çekişmekte 
olan kimse, bu şekilde çekişmekle kendi hakîkati üzerinde sâbittir. Ve 
kendisine âit doğru yol üzerinde yürümektedir. 

Bunun böyle olduğunu bilen ve hakîkatlere ârif olan kişi, kendisiyle 
çekişmekte olduğu şeyin kaldırılması için onun üzerine bir çaba göndermez. 
Aslında çekişenden ortaya çıkan o şeye de "çekişme"' denilmesi, insanların 
gözlerindeki perdenin oluşturduğu geçici bir şeydir; çünkü hakîkatte çekişme 
yoktur. Her bir zuhur yerinin kendine hâs bir Rabb'i vardır ve o kendine hâs 
olan Rabb'i bir ilâhî isimdir ve o ilâhî isim onun rûhu ve idâre edicisidir ve onu 
alnından tutup kendi doğru yolu üzerinde götürmektedir. O zuhûr yerinin o 
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kendine hâs olan Rabb'inin kendisini idâresine karşı koymaya esas olarak bir 
gücü yoktur. 

İşte bütün bunlara ârif olan bir kimse bunun böyle olduğunu bildiğinden 
dolayı, hakîkat bakışıyla baktığı zaman, her zuhûr yerinin fiilini hoş görür ve 
onunla mücâdele etmeyip kabûl eder. Fakat şerîat bakışıyla baktığı zaman, 
örneğin kâfirlerden çıkan küfre ve günahkârlardan çıkan günâha i'tirâz eder. 
Çünkü şeriat ikilik perdesi üzerine kurulmuştur. Ve bu şekilde kendisinde 
perde olan bir mahalde ise çekişme her zaman vardır. Günümüzde de, tarihi 
olaylarda da çok sık olarak gördüğümüz gibi bu hakikatlere vâkıf olmayan 
kimseler, gözlerine çekilmiş olan tabîat karanlığının ve bu dünyâ âleminde 
kendilerine tanınan imkânları yanlış değerlendirmenin sonucu olarak sürekli 
olarak bir başkalarıyla çekişme içindedirler. 

Enfüsî olarak ya'nî bizim esas işimiz ve bizler için en önemli kısım olan 
olan seyr ü sülük yolunda ise "merkez" kavramı Hakk'ı kendi nefsimizde 
müşâhede etmemizdir. Ve Hakk'ı ne kadar kendi nefsimizden dışarıda 
aramaya yönelirsek bu iş yolun uzamasına sebeptir ve merkezden dış çevreye 
doğru uzanan bir eğridir. Bu şekilde olan bir sâlik işin hakikatinden ve 
merkezinden yana gâfil olur ve böyle devam ettiği sürece Hakk'ı ne kendi 
nefsinde ve ne de diğer görünme yerlerinde müşâhede edemez. 

Onu sürekli kendi nefsinden uzaklarda hayâl eder ve durmadan o hayâl 
edip uzak mesâfede zannettiği o kendindeki sûrete yönelerek onu arar durur. 
İşte bundan dolayı bu şekilde olan bir kimse merkezi olan kendi nefsindeki 
Hak'tan gittikçe uzaklaşan eğri gibidir ve seyr ü sülük ile amaçlanan şeyden 
dışarı çıkmış demektir. O hayâl ettiği şey ise kendisinin yaptığı ilâhı ve hayâl 
ettiği Rabbi'dir. 

İşin aslında her şekilde ilk önce kendi nefsinden yola çıkan sâlik ya'nî bu 
yolda ilk önce kendi vücûdunu ve nefsini ortaya koyarak ve nefsini merkez 
sayarak ve Hakk'ın talebine bu merkezden başlayarak yola çıkan sâlikin Hakk'ı 
talebi işte bu hayâlinde son bulur ki, bu da Hak hakkındaki hayâlî olarak 
verdiği kararıdır ve bu hayâlî kararına ulaşıncaya kadar araya giren mesâfeyi 
Allah Teâlâ'ya giden bir yol zanneder ve bu seyri ile Hak'tan uzak olur. Çünkü 
daha başta iken Hakk'ı terk etmiştir ve bu baştan uzaklaştıkça Hak'tan uzağa 
düşmektedir. 

Oysa, Hakk'ı kendi nefsinde müşâhede ederek bu merkezin etrafında 
dönen kimse için ne bir başlangıç vardır, ne de o seyrin bir sonu. Çünkü 
seyrini dâirenin çevresi üzerinde merkezde yapmaktadır ve bu durumda da 
onun hareketi tam bir merkezi harekettir. O seyrini bütünün çevresi üzerinde 
yapar ve o seyir Allah'tan Allah'a ve Allâh'dadır. 

Bu şekilde Hakk'ın yolunda yürümeye devam edilerek Allah ilmi deryâsına 
dalınırsa ve "Senin vücûdun bir günahtır ki, ona diğer bir günah kıyâs 
olunmaz" hadîs-i şerîfi uyarınca, şerlerin ve kabahatların hepsinin 
kaynağının, bizim kendi madde bedensel oluşumumuz olduğunu görürüz. Ve o 
ilâhî ilim deryâsına dalarak ve mücâhedelelerle yolumuzda ilerleriz ve Allah 
bilgisini öğrenerek o vücûd günâhını ortadan kaldırır ve herşeyin merkezi olan 
ahadiyyet deryâsına dalarız. 



(20) GÜ Ku 
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To: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: 86-6 Bir hikaye birçok yorum "Herşeyi mekezinde bırakırdım" 
Date: Fri, 28 Feb 2014 17:53:08 +0200 

Selâmün Aleyküm Muhterem Efendi Babam, 

14.10.2013 tarihinde göndermiş olduğunuz "Bir hikaye birçok yorum" adlı 
çalışmalarımızın bu seneki konusu olan "Her şeyi merkezinde bırakırdım" 
hikayesi ile ilgili duyuş ve görüşlerimi ilişikte gönderiyorum. 

Size ve Nü Anneme sağlık ve afiyetler diler, hürmetle ellerinizden 

öperim. 



Bismillâhirrahmânirrahîm, 

14.10.2103 saat 14:14 itibarıyla Terzi Babamdan gelen "Bir hikaye ^ birçok 
yorum" çalışmalarından "Her şeyi merkezinde bırakırdım" adlı hikâyeyle ilgili 
olarak kendi duyuşlarımı ifade etmek istiyorum. 

Hikâyeye başlamadan evvel bu yazının bana ulaştığı tarih dikkatimi çekti. 

14.10.2013 

Saat 14:14 

14 (3 adet)... : Hakikat-i Muhammed-i dolunay (Bedri Münir) 

10 (1-0) : tevhid ve hiçlik, tevhid-i sıfat 

2 : zâhir - bâtın 

13 : Hakikat-ü Ahadiyyet'ül Ahmediyye 

Bu sayıları görünce irkilmemek mümkün mü? Bugünün Sülbül Efendisi, 
Sultanımız "Aıer şeyi merkezinde bırakırdım!" sözlerini "Eğer siz olsa 
idiniz o soru hakkında kendi hayat anlayışınız içinde bu cümleyi nasıl 
düzenlerdiniz.?" diye sormaktadır. 

Yazıyı okumaya başladığım anda gönlüme bir mürşit ve 4 müridin camideki 
hikâyesi düştü. Hikâye malum, bir gün bir şahıs bir mürşite tasavvuf 
hakkında bilgi sahibi olmak istediğini söyler. Mürşit de ona ertesi gün beraber 
camiye gitmelerini söyler. Namazdan sonra, Mürşit camide sağına 2 müridini, 
soluna da 2 müridini alır ve o şahsa hepsine birer tokat atmasını söyler. 
Adam birinci kişiye bir tokat atar, o şahıs da aynen ona bir tokat atar (orası 
kısas noktası -şeriat makamı), ikinci kişiye de bir tokat atar, o kişi sadece 
bakar, hangi esmadan olduğunu anlamak için (tarikat makamı), üçüncü kişiye 
de bir tokat atar, o kişi başını dahi kaldırıp bakmaz (hakikat makamı), 
dördüncü kişiye tokat atınca, o zat yalnızca sıvazlar ona zarar gelmesin diye 
(marifet makamı). 

Bugüne kadar bu yolda almış olduğumuz bilgiler her şeyin merkezinde 
olduğu yönündedir, ancak, bunu söyleyebilmek için yaşanmışlık gerekir. 
Bunu ispatlamak için çok şey söylenebilir ama yaşamadıktan sonra taklit ehli 
olmuş oluruz. Yukarıdaki hikâyede de belirtildiği gibi 4 mürid 4 makam üzere 
cevap vermektedirler. 

Sümbül Efendi imtihana başlarken, 
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"Ey bir avuç topraktan ibaret olan canlar! Âlemi siz yaratmış 
olsaydınız nasıl yaratırdınız?" diyor. 

Toprağı bile kendine ait olmayan insanın âlemi yaratmada ne fikri olabilir 
ki! Kâinata baktığımızda galaksiler, güneş, ay, yıldızlar, hepsi bir düzen içinde 
birbirlerine çarpmadan fezaya yayılmış dönüyorlar. İnsana baktığımızda, 
anatomik olarak bütün sistemlerin nasıl çalıştığını hayretle izliyoruz. Bu 
düzeni yaratana karşı cüzi aklımızla başka nasıl bir düzen düşünebiliriz ki. 

Âdem hâlk olurken, Rabbı "sen ve zevceke, iblis ve melekler cem'an ininiz" 
buyurdu. Şeytan da sâlih kulların dışındakileri azdıracağım demişti. Nefis her 
zaman daha fazlasını ister, nefsimizi kontrol altına almadığımız müddetçe 
şeytana uymaya mütemayildir. 

Biz yetiştirilirken önce ailemizin, sonra çevremizin tesiri altında kalıyoruz. 
Ancak akıl baliğ olduktan sonra niye dünyaya geldik diye kendimizi 
sorgularsak, o zaman arayışa geçer ve "kulluk nedir" diye sorgulamaya 
başlarız. Kul olabilmek için göstereceğimiz her çaba, önce dinin emirlerini 
yerine getirmek, şeriat makamı, sonra da bir mürşidi kamil bularak irfan olma 
yolunda seyri sülûka başlamak ki bu bizim görüşlerimizi açacak ve 
düşüncelerimizi değiştirecektir. 

Kaza kaydımız Allah'tan ama kaderimizi amellerimiz belirtiyor. Dünya 
ağırlıklı bir yaşam, ihtiraslar, kıskançlıklar bizi Rabbimizden uzaklaştırıyor. 
Yaptığımız işlerden karşılık bekliyoruz. Kıyaslama yapıyoruz, tatmin olmuyoruz 
ve daha fazlasını istiyoruz. 

Bu yola gelirken önümüze birçok köstekler gelecek, haksızlıklara 
uğrayacağız. Mini mini bebelerin öldüğünü, yetişmiş nice güzel evlâtların 
trafik kazalarında gittiğini, namusunla para kazanan insanların haksızlıklara 
uğradığını, buna mukabil gayrı ahlâki yollarla para kazananların çok zengin 
olmaları, hırsızlıkların artması gibi bizim içimizin almayacağı birçok olaya 
şahit olacağız. 

Tabii ki, "bu nasıl bir düzen" diye isyan etmekteyiz. Eğer seyrisülûk 
yoluna girmişsek, mertebelerimize göre hayır ve şerrin Allah'tan geldiğini ve 
tevekkül etmemiz gerektiğini anlarız. 

Şeriat mertebesinde "sizin için kısasta hayır vardır" ayetini tatbik etmek 
isteriz. Her ne kadar ibadet ve taatlarımızı yapsak da benlik ön plandadır. 
Her şey "ben" odaklıdır, hükmü biz veririz. Her ne kadar, "hayrihi ve şerrihi 
minallahi teala" desek de, hayrın Allahtan geldiğini, şerrin ise kuldan geldiğini 
kabul ederiz. Kuldan görünenin de Allah olduğunu kabul edemeyiz. Tabii 
burada merkezin ne olduğunu dahi anlayamayız. Burada merkezde olan tek 
şey şeytanın vazifesini bihakkın yapmış olmasıdır. 

Tarikat mertebesinde ise fiilin failinin Allah olduğunu idrak ederiz ama 
Allah'ı ötelerde ararız. İsmin hakikatini anlamaya çalışırız ama yine gerek 
doğa olayları, gerek dünyevi olaylar karşısında zaman zaman isyanımız devam 
eder. 

Kelimelerde HAK'tan başka birşey yok desek de, hangi mertebede isek 
kabulümüz o kadardır. Bazen ters bir olay karşısında üzülüp öfkelensek de, 
"her şerde bir hayır" vardır deriz. Hz. Mûsâ- Hızır kıssasındaki olaylara 
bakınca, Hz. Mûsâ'nın kabul edemediği hadiselerin iç yüzünün ne kadar farklı 
olduğunu görüyoruz. Hz. Mûsâ zamanında 40.000 çocuk öldürülmüştü. Kendi 
aklımızla, ne kadar büyük bir vahşet diye görsek de, Hz.Musa Kelimullah (a. s.) 
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adlı kitapta da belirtildiği gibi karşılığının ne kadar büyük bir bedel olduğunu 
öğreniyoruz. 

İsrail oğullarının altından buzağıyı put edip Mûsâ a. s gelince suçu Samiriye 
atmaları gibi, suçu hep dışarıda ararız, kendimize dönemeyiz. Her şeyin 
Allah'tan olduğunu bildiğimiz halde, yine hayatımızda iyiler, kötüler, suçlular 
vardır. 

Yunus Emre 

Hak ile birlik ezeli ve ebedidir, diyor. 

"Bu dervişlik yoluna aşk ile gelsin" şiirinde: Arzusu, kabiliyeti, iradesi, 
azmi olmayanın bu sert eğitim yoluna girmemesi gerektiğini anlatıyor. 

Bu yolda başkalarının hatalarını görmeden kendi hatalarımızı görmeli ki 
bundan dolayı kendi hatalarımızla yüzleşmek gerekir, diyor. 

Hakikat ve marifet makamlarında olay değişiyor. Bu açılımda olan kişiler 
de zaten çok ender yetişiyor. Sümbül Efendi de Mûsâ bin Muslihuddin'in 
yetişmesinde birçok imtihanlar yapıyor ve istediği cevapları bir tek ondan 
alabiliyor. 

Yine bilindiği gibi Sümbül Efendi müritlerinden bir top çiçek ister, bütün 
müritler demet demet en güzel çiçekleri getirirler, yalnız Merkez Efendi bir 
kuru papatya getirir. Çünkü Merkez Efendi aldığı ilham üzere çiçek 
kopartmaya gidiyor ama bütün çiçeklerin zikirde olduğu bildiriliyor, onları 
kopartamıyor. Canlı cansız her şeyi Allah'la müşahede eden, hiçbir şeyi 
Allah'tan gayrı görmeyen biri ancak ölmeye yüz tutmuş, zikri kesilmiş bir kuru 
papatya alabiliyor. Çünkü Marifet makamına gelmiş bir veli ancak aldığı ilham 
üzere hareket eder. Allah'tan başka hiçbir şey görmez ve her şeyi merkezinde 
görür. Bu arada papatya, ortası sarı renkte, etrafında 15-20 tane dil gibi 
beyaz renkli yaprağı olan bir çiçektir. Tek olarak da görüntüsü bir toptur. 
Rengi beyaz ve sarıdır. (Nefs-i mutmain - nefs-i raziye). 

Hakikat mertebesinde kişinin kendine dönerek kimlik tespitinde bulunması 
ve kendisinin Hakk'ın isimlerinden başka bir şey olmadığını anlaması ve bu 
yoldan hareketle varlığını Hakk'a vermesi ve kendinde kendine ait bir şey 
olmadığını anlamasıdır. 



Marifet mertebesinde ise kişinin izafi beden varlığının da aslında tamamen 
Hakk'a ait olduğunu ve Hakkel yakin olarak, gerçek ilahi benliği ile yaşamaya 
başladığından ve nefsine arif olduğundan orada Hakk'tan başka bir şey 
bulunmamaktadır ve tabii ki bu makama gelen kişi "herşeyi merkezinde 
bırakırdım" diyebilir. 

Bu konu ile ilgili sorular: 

(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "ef'âl 
âlemi içinde" her yönden geçerlimi'dir? 

Dünyada insan olarak yaşamış ve ahirete insan olarak intikal etmiş 
insanlar ve de dünyada insan suretinde yaşamış, ahirete hayvan olarak intikal 
etmiş yani kendi asli varlığı üzere intikal etmiş insanlar olduğuna göre bu soru 
ef'al alemi içinde geçerli değildir. Emmare noktasında olan, hatta emareye 
dahi gelememiş kişiler "ben" odaklıdır. Egoları o kadar yüksektir ki, 
kendilerinden başka hiç kimseyi görmezler. Yanlarında çalıştırdıkları kişilere 
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"ben, yedirip içiliyorum, ben bakıyorum" diyerek kendilerini tanrı noktasına 
koyarlar. 

Ayrıca ayanı sabitelerimiz kaza kaydı olarak yazılmış, ancak kaderimizi biz 
kendi fiillerimizle yapmaktayız. Her ne kadar İslam fıtratı üzerine doğmuşsak 
da, bunu idrak edene kadar heba olan seneler var. Ancak kâmil insan olan bir 
mürşide intisab edersek "merkezden" haberimiz oluyor. O makama da zâten 
ulaşmak çok zor, muhal ender muhaldir. 

Sümbül Efendiden bir Merkez Efendi çıkmış, Nusret Babamdan da 
Efendi Babamız.... 

(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, 
"merkezindemi" dir? 

Bunların hepsi bize göre üzücü olaylardır. 17 Ağustos depremini yaşadık, 
içimiz yandı. Bugün Sûriye'deki katliamları gördükçe çok üzülüyoruz. Selden 
telef olanlar, soğuktan donanlar... Bunlar bizim görüş ve duygularımızın 
neticesidir. Cüz-i aklımızla merkezindedir diyemeyiz. Perdenin arkasını biz 
bilemeyiz. Burada Allah'ın arzusu nedir?... Mûsâ kıssasında gördüğümüz 
gibi yaklaşık 40,000 çocuk öldürülmüştü, ama o çocuklar Mûsâ'nın Hz. Mûsâ 
olmasına sebep oldular. Yine Mûsâ - Hızır kıssasında geminin delinmesi, 
duvarın örülmesi, çocuğun öldürülmesi gibi anlaşılmayan şeylerin yapılmasını 
ve gerekçelerini öğrenince hikmetini anlıyoruz. Bu olayların da hakikatini 
Rabbim bilir. 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün 
"enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? 

Her şey merkezindedir = Lâ ilâhe illâllah 

Burada Lâ, ilâhe, illâ, Allah, hepsi tek tek merkez olup, bütünüyle de zâten 
merkezi ifade etmektedir. 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen hadiselerin 
hepsi için onlarda merkezinde'dir diyebilirmiyiz? 

Cüz-i aklımızla her türlü eksi ve artı diye ifade edilen hadiselerin hepsi için 
"merkezindedir" dememiz mümkün değildir. Çünkü küçüklüğümüzden 
itibaren bir şeyleri elde etme gayreti içindeyiz. Önce okul hayatımızda, çalışıp 
çabalayarak bir yerlere gelmeye çalışırız. Bazen çalıştığımızın karşılığını alırız, 
bazen alamayız. Bizim kadar çalışmayan birinin daha iyi notlar aldığını 
görürüz. Sonra aynı olaylar iş hayatımızda da olur. Hakkımızın yendiğini 
düşünürüz, üzülürüz. Daha sonra aile yaşantımızda ve çevremizde 
kıskançlıklar, kinler, hasetler... Bazen de işler yolunda gidip de yaptıklarımızın 
karşılığını alınca seviniriz. Bu sefer de kendimizle böbürleniriz, kibirleniriz. 

Ancak bir Hakk evliyasına bağlanıp da hakikatleri öğrenmeye başlayıca, 
"iyilik yap denize at, balık bilmezse Halik bilir" sözü gibi, ne yapmamız 
gerekiyorsa onun için çaba göstermemiz bilincine girip o yolda yürümeye 
çalışırız. Dünya telaşından uzaklaşıp kendimize dönmeğe bakarız. 

(5) Karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz. karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye 
merkezinde'dir, diyebilirmiyiz.? 

İyilik ve kötülük izafi kavramlardır. İyi olunca şans, kötü olunca 
bedbahtlık gibi sıfatlarla merkezi bulmamız imkânsızdır. Hadiselere iyi, kötü, 
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çirkin, güzel diye bakarak bir yerlere gelemeyiz. Seyrisülûk yoluna girdikten 
sonra kötü gibi görünen şeylerin hikmetlerini anlamaya başlayınca şükür 
demekten başka bir şey kalmıyor. 

Kendi hayatımdan bir örnek verecek olursam, maddi yönden son derece 
refah bir yaşamdan sonra müthiş bir darlığa girdik. Son derece sıkıntılı 
günlerden sonra, Efendi Babama mülâki olup da İrfan Mektebi kitabını 
okumağa başladığımda, Radiye Makamındaki kabz ve bast halini yaşadığımızı 
fark ettim. Böylece nedenlerimin cevabını almış oldum. 

Şimdi artık "her şey merkezindedir" diyemesem de, Yunus Emre'nin dediği 
gibi, 

"Kahrın da hoş lutfun da hoş" 

"Hoştur bana senden gelen" diyebiliyorum. 

(6) Merkez ne demektir. 

Merkezin sözlük manası bir dairenin, ya bir küre yüzeyinin her noktasından 
aynı uzaklıkta bulunan bir iç nokta, bir işin öğretildiği yer. Bir ülkenin, 
bölgenin ya da kuruluşun yönetim yeri, belirli bir yerin ortası. 

Benim anladığım ise, kuruluş, düzen, halkiyet, muhabbet, doğuş, bir 
noktadan diğer noktalara olan tesir. 

Efendi Babamı merkez kabul edersek, onun feyzinden bizim istifade 
edebilmemiz. 

Allah bu alemleri Muhammed'e olan muhabbetinden halketmiştir. 
Kur'an'da yazılı dağlar ki, zamanın evliyaları 
KABE 



(7)" merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir. 

"Merkezinde bırakırdım" sözü ancak marifet makamının sözü olabilir. 
Yukarıda da izah ettiğim gibi Marifet mertebesinde ise kişinin izafi beden 
varlığının da aslında tamamen Hakk'a ait olduğunu ve Hakkel yakin olarak, 
gerçek ilahi benliği ile yaşamaya başladığından ve nefsine arif olduğundan 
orada Hakk'tan başka bir şey bulunmamaktadır ve tabii ki bu makama gelen 
kişi "herşeyi merkezinde bırakırdım" diyebilir. 



(21) Em Ku 

From: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: 86-6-Bir hikâye bir çok yorum. 

Date: Sat, 1 Mar 2014 13:37:53 +0200 

Aleyküm selâm Em oğlum hamdolsun iyi sayılırız inşeallah sizlerde 

iyisinizdir. "merkez" hikâyesi hakkında gönderdiğin dosyanı indirdim okudum 
yerine aktaracağım, güzel olmuş eline diline sağlık Cenâb-ı Hakk daha nice 
idraklere ulaştırır inşeallah, bütün cevaplar gelince dosya tamamlanınca gene 
herkese göndereceğim inşeallah. İşlerin kolay gelsin herkese selâmlar hoşça 
kal Efendi baban. 
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To: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: 86-6-Bir hikâye bir çok yorum. 

Date: Fri, 28 Feb 2014 20:21:11 +0000 

Selâmun aleyküm Terzi Baba'm, 

Göndermiş olduğunuz bayram hediyesi üzerinde tefekkür etmeye, kendi 
halimizce gayret göstermeye Allah'ın izni ile çalışıldı. Her okumada yeni bir 
açılmayla karşı karşıya kalınca bu çalışmanın esasında sonu olan bir çalışma 
olmadığı da su yüzüne çıkmış oluyor. 

Böyle bir çalışma içerisine bizleri dahil ettiğiniz için tekrardan teşşekür 
ediyor ve Nü Annem'e de selam söylüyorum. 

Hayırlı akşamlar, 

Em Ku 



Terzi Baba'm göndermiş olduğunuz mailınızdaki 86-6 Bir Hikâye Birçok 
Yorum adlı dosyayı incelerken direk bu seferki hikâyeye girmeyip bundan 
önceki 5 hikâyenin neticeye ermiş olduğunu ayrı ayrı belirtmiş olduğunuzu 
fark ettim. Dolayısıyla bu hikâyelerin gelişi güzel hikâyeler olmayıp birbirini 
peşi sıra takip eden ana bir konunun alt başlıkları olduğu da bu şekilde 
görülmüş oluyor. Esasında bir anlamı itibariyle konuda farklılık yok ama 
seneler içerisinde verilen cevaplarda aşama aşama olan değişimleri 
görebilmek için o önceki hikâyelerin takip sırası da hikâyeye başlamadan evvel 
fark etmemiz için konduğunu düşünüyorum. 

Bu hikâyeyle ilgili istemiş olduğunuz yorumu Rabb'ımın izni ile yazarken 
esas soruyu destekleyici soruları ayrı ayrı tetkik ve tefekkür edip sonunda bu 
soruların sonucu olan ana soruyu inceleme şeklinde bir yol izlemeye yine 
izninizle çalışacağım. 

"her şeyi merkezinde bırakırdım!" 

(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "ef'âl 
âlemi içinde" her yönden geçerlimi'dir? 

Ef'âl âlemi fark âlemidir. İkilik üzerine kuruludur. En azından fiil eden ve 
fiil edilen bulunur. İkilik üzere olan âlemde ise her şey çift yönlüdür. Amaç ise 
TEK'i idrak etmektir. 

Efalde olan ne varsa hepsi TEK'in sonsuz görünmesidir. Fiile bakıp iyi, kötü 
şeklinde değerlendirmek yerine tenzih üzere fiilin failine, tevhid üzereyse fiilin 
kendisi olan failin o fiille ne anlatmak istediğine bakılırsa o zaman endişe 
etmeksizin bütün ef'âl âlemi içinde her yönden geçerli olduğu sonucuna 
varılabilir. Ama ef'âl âlemini TEK'e göre değil de o TEK'in bir görünmesi olan 
kendimize göre değerlendirmeye kalkacak olursak o zaman bugün merkezinde 
olduğunu iddia etmiş olduklarımızı bile yarın inkâr edebilir hale gelebiliriz. 

Konuya bir başka açıdan yaklaşacak olursak; "hiçbir şey ayırmaksızın" 
sözünü tefekkür ettiğimizde "acaba neleri ayırabiliriz" sorusu gündeme 
geliyor. Ancak o soru da bir başka soruyu açıyor: "bir şeyi diğerlerinden 
ayırmak tevhide uyar mı?" Tekin halk olması ile görünürlük kazanması sistemi 
ile oluşan ef'âl âlemindeki bir şeyi diğerlerinden ayırmak, sistemin hatalı 
olduğunu ileri sürmek olacaktır bu hususta. Eğer böyle düşünüyor isek o halde 



52 



acaba "Allah mı sistemini kusurlu oluşturmuştur, yoksa bizim sistemi 
idrâkımızda mı kusur vardır?" sorusu üzerinde tefekkür etmek gerekir. 

(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk vb. bütün bunlar, 
"merkezindemi" dir? 

Bu sorunun içerisinde esas sorulmak istenenin "yazık değil mi o insancıklara?" 
sorusu olduğundan hareketle konuyu ele alacak olursak konuya ilk etapta iki 
yönden bakmak gerekir: 

a. İnsan faktörü olmadan: İnsan ırkından evvel dünya insanın yaşamasına 
elverişli olmayan tek bir kıta idi. O kıtanın bugünkü hale gelebilmesi içinse 
büyük zelzeleler, toprak kaymaları, fırtınalar, yağmurlar, yıldırımlar, yangınlar 
meydana gelmesi gerekiyordu. 

Daha o kıta da yokken dünya gazlardan oluşan bir alev topuydu. Peki, 
bunların konumuzla ne alakası var? Biz hep kendimize göre (bulunduğumuz 
sene, konum, yaş, cinsiyet, ırk, teknoloji düzeyi...) her şeyi değerlendiriyoruz. 
Hâlbuki biz yokken de var olan(lar) vardı. O var olan(lar) neden-sonuç ilişkisi 
içerisinde el vesile sırrı tatbikatı gereği bizi görünür kılmış oldu. Yani bugün 
bize kötü görünenler olmasaydı biz var olamamış olacaktık. 

b. İnsan faktörü dâhil edilerek: İnsan faktörü işin içine dâhil edildiğinde 
açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk vb.leri de (bize göre) görünür olmaya 
başlıyor. Bu konu da iki ayrı şekilde incelenebilir. Önce görünür hali ile 
değerlendirmeye çalışalım: 

"Yazık değil mi bu insancıklara, boş yere heba oluyorlar açlık, savaş, ırk 
ayrımcılığı, yoksulluk ve daha niceleriyle boğuşurken?" şeklinde konuya 
bakılırsa o zaman şunu sormak gerekir: "Heba olmak nedir?" Biz kendi 
nefsimize göre buna haksızlığa uğramak, masum olduğu halde hayatını 
kaybetmek, zulüm görmek... gibi değerlendiriyoruz. Ama Allah Yunus 
Sûresi'nin 44. Ayetinde belirttiği üzere "İnnallâhe lâ yüzlimunnâse şey-ev ve 
lâkinnen nâse enfusehum yazlimûn - Şüphesiz Allah size zulmetmez, ancak siz 
kendi nefsinize zulmedersiniz" diye ayet indiriyor. Tabi bu ayetin de pek çok 
mânâsı elbette ki bulunmaktadır. Ancak bu husus için olan mânâsını ele alacak 
olursak acaba o "boş yere heba" olma hâli bizim kendi nefsimize 
zulmetmemizden ortaya çıkmış olmaz mı bu durumda? 

Bir de bu konuyu diğer bir yüzüyle ele alalım: Amacı nefsi bilmek, terbiye 
etmek, tanımak olarak belirlersek (ki bu şekilde belirlemezsek acaba esas o 
zaman boş yere heba olmuş olmaz mıyız?), o halde açlığı nefsin aslına 
duyduğu açlık; savaşı nefis mücadeleleri, yoksulluğu ise "lâ ilâhe illâ Allah"ın 
lâ'sının kendisini açma yolu olduğu şeklinde de görebiliriz. Irk ayrımcılığının 
temeli bir insanın ya da bir grup insanın kendisini ya da kendilerini bir başka 
gruptan çeşitli fiziksel farklılıklarından ötürü üstün görmesidir. Kuran'a göre 
kendisini üstün gören varlık nedir/kimdir? İblistir. O halde bu hal de iblis 
kaynaklı bir haldir. Peki, Allah iblisi neden halk etti? Çünkü iblis olmamış 
olsaydı nefis tanınamazdı. Peki, bu insanlar neden ırk ayrımcılığında 
bulunuyorlar? Çünkü nefislerini tanımak yerine iblisin azdırmasına kapılıp ona 
berî çıkıyorlar. Yani yine Allah onlara zulmetmemiş olduğu halde, onlar kendi 
nefislerine zulmediyorlar. 

Ayrı yeten bir mertebeden bir diğerine geçerken idrâkımızda farklılıklar 
olmaz mı? Kendi içimizde zelzeleler yaşamaz mıyız? "Bizi asla terk etmez" 
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dediklerimiz o ya da bu nedenle (yalnız Allah kalıncaya kadar) terk ettiklerinde 
altımızdaki toprağın kaydığını hissetmez miyiz? Nefsimiz terbiye olurken 
içimizde fırtınalar kopmaz mı? Bağlı olduğumuz makamdan gelen tek bir söz o 
âna kadar takılmış olduğumuz bir hususu açtığında çarpılmış olmaz mıyız? 
Eğer (kendi içimizde) yangın olmasa nasıl İbrahim Aleyhisselâm gibi "serin ol" 
diyebiliriz, o hakikate erebiliriz? Her bir isim fiil bulması halinde Allah'a göre 
tek, bize göre çift yönlü hareket eder. Nefsin aslına duyduğu açlık iyi de 
insancıkların aç kalması kötü gibi bir bakış ise zaten tevhide uymaz. Açlık ismi 
fiil buluyorsa her şekli ile fiiliyattadır. Biz fark âleminde bu tatbikatlar olmasa 
bu tanımları bilemeyiz. Açlığın ne olduğunu da anlayamayız. Açlık üzerinden 
ele alınmış konu tüm isimler için de geçerlidir. Bu sayılmış olan hususların her 
biri birer güçtür. Bu güçler asıllarına bağlı olarak hayat bulurlar. Eğer doğru 
yönetilirlerse çok büyük bir rahmet ortaya çıkar. Yönetilemezlerse o da bize 
zahmet olmuş olur. 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün 
"enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? 

Öncelikle bilindiği üzere nefis tektir. Tek olan nefsin birbiri içine geçmiş 
yedi farklı görünümü, idraki söz konusudur. Şu noktada sorulan soru ile 
anlatılmak isteneni iki farklı şekilde ele alabiliriz: Tek olan nefsin yedi farklı 
mertebesi olması halinde bir değişikliğe gitmek ya da nefs-i emmâreden nefs-i 
sâfiyeye giden yolculukta birbirine zıt görünen mertebelerin zıt olma/anlaşılma 
halini ortadan kaldırmak. 

a. Tek olan nefsin yedi olan mertebe sayısında değişikliğe gitmek: Bu 
hususta teorik olarak yapılacak değişiklikler ancak ya mertebe sayısını 
arttırmak ya azaltmak ya da mertebeyi ortadan kaldırmak olabilir. Allah nefsin 
tanımı için yedi mertebeyi koymak yerine daha az ya da daha fazla mertebe 
ile tanımlayamaz mıydı? Elbette tanımlayabilirdi. Ama bu yediyi anlatabilmek 
için göğü yedi kat üzere halk etmiş, vücuttaki deriyi yedi kat üzere meydana 
getirmiş, Kuran-ı Kerîm'i açan Fâtihâ Sûresi'ni yedi ayet üzere oluşturmuş ve 
daha nicelerini yine bu yedilik sistem üzere işleme koymuştur. O halde sadece 
yedi mertebeyi azaltmış olmak ya da arttırmış olmak o yedi üzere halk etmiş 
olduklarının açıkta kalmasına sebebiyet verecektir. 

b. OEnfüsi vücudu cismani vücuttaki derinin yedi kat olması ile anlatan, 
dünyanın dış tabakası, bir anlamda dünya vücudunun derisi, olan semânın 
yedi kat olarak halk edilmesi ile anlatan Allah'ın bizim daha bilemediğimiz nice 
yedileri de mevcuttur. Bizim görebildiğimiz ve göremediğimiz, bilebildiğimiz ve 
bilemediğimiz, idrak edebildiğimiz ve edemediğimiz birbiri içerisine geçmiş 
nice düzenlerine nefsi anlatmak üzere yediyi yerleştirmiş, bütün bu nizamın 
sahibi olan Allah dilerse nefsi mertebeyi arttırır ya da azaltır ve bunu yaparken 
de tüm nizam da ona göre yine Allah ile şekillenir. Bu hususta nefsimizin 
yapacağı değişiklik ancak kendi idraki ölçüsünde olacak. Algılayamadıklarının 
ise açıkta kalmasına sebebiyet verecektir. 

Nefsin mertebelerinin tümden kalkması ise zaten arzunun tam tersi bir 
durumdur. Allah "küntü kenze mahfiyyen, feahbebtü en u'refe, fehalaktül 
halka liu'ref - ben gizli bir hazine idim, bu halde irfan olunmayı zevk ettim, bu 
halde halkı bana arif olsun diye halak ettim" hadis-i kudsisi üzere Ahadiyet 
mertebesini esfelde fark üzere bilinir kılıyor iken nefsin mertebelerini 
kaldırmak nefsi bilinemez hale sokmuş olacaktır. 

c. Nefs-i emmâreden nefs-i sâfiyeye giden yolculukta birbirine zıt görünen 
mertebelerin birbirlerine zıt olma/anlaşılma halini ortadan kaldırmak: Allah 
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nizamında fark âlemini zıtlık üzere kurdu. Adalet nasıl anlaşılır? (Bir şeye 
göre) Adaletsizliğin olması, bunun üzerine adli güçlerin (o şeye göre) harekete 
geçmesi ve belli bir sürecin sonunda (yine o şeye göre) arzulanan adaletin 
sağlanması ile adalet kelimesi o nokta üzere kemâl bulur. Eğer bu zıtlık 
olmamış olsa o zaman adalet kendisini anlatamaz. İşte bu zıtlık sayesinde her 
yerde kendi hakkını arayan emmâreden hakkı Hakk'a teslim ederek hakikati 
arayan sâfiyeye olan seyahat ile nefis de kendisini anlatabilir, tanıyabilir. 
Hatta emmâreye göre zıt görünen sâfiyenin, esasında zıttı değil de 
tamamlayıcısı olduğu da yine bu zıt görünme haline göre yapılan yolculuk ile 
idrak edilebilir. O halde bu noktada da yapılacak herhangi bir değişiklik 
merkezinden koparmaktan başka bir işe yaramamış olacaktır. 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen hadiselerin 
hepsi için onlarda merkezinde'dir diyebilir miyiz? 

Karşımıza çıkan her hadise bize bir şeyi anlatır. Biz onu anlarsak o hadise 
görevini ifa etmiş olur. Anlamasak da o hadise farklı isim ve şekillerle başımıza 
tekrar tekrar gelmeye devam eder, belki bir gün anlarız diye. Artı diye ifade 
edilen hadiseler bu esas amacının dışında bizim manevi ve maddi rızkımızı 
arttırırken eksi diye ifade edilenler de bizim tecrübelerimizi ve gören için yine 
rızkımızı arttırır. Bizi bugün biz yapan insan haline getirir. En önemli teknolojik 
ilerlemeler ağır savaş zamanları gerçekleşmiştir. En ileri ekonomik sistemler 
derin ekonomik krizlerin arkasından keşfedilmiştir. Biz eğer nefsimizi acıtan 
hadiseye kötü (eksi), okşayana iyi (artı) demeyi bırakırsak o hadisenin 
merkezinde olduğu görünür hale gelmiş olur. 

(5) 

a. Karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

Karşımıza çıkan her artı-iyi hadiseye merkezindedir diyebiliriz. Ama burada 
hangi açıdan baktığımız önem kazanır. Eğer nefsimizi okşadığı için "eh tabi ki 
de bu benim en doğal hakkım, ben hak etmeyeceğim de kim hak edecek, bu 
iş tam da beklediğim gibi gerçekleşti" mantığıyla merkezinde dersek, evet 
hadise merkezindedir; ama bizim idrâkimiz o merkezi anlamada eksik 
kalmıştır. O eksik kalma hali de merkezindedir. Belki de o eksiklikler birike 
birike kişideki kibri arttırır. Ardından da her şey tepe taklak olduğunda "ben" 
demekten bir anda "sensin Rabb'ım"a dönmesine araç olmuş olacaktır. 

b. Karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

Karşımıza çıkan her eksi-kötü hadise de merkezindedir. Ama burada da 
yukarıda olduğu gibi bir nüans bulunmaktadır. Biz o hadiseyi ne şekilde ele 
alıyoruz? O hadise bizi Allah'a mı yaklaştırıyor, yoksa Allah'tan uzaklaştırıyor 
mu? Yaklaştırıyorsa zaten merkezde olmadığı öne sürülmemiş olur. Yok, eğer 
uzaklaştırıyorsa o zaman hadiseyi (Ve o hadiseyi icat eden Allah'ı) suçlamak 
yerine kendi idrâkimizi değiştirmemiz için bize bir fırsat olmuş olur. Demek ki 
o güne kadar ki gaflet halimiz böyle bir hadise sayesinde su yüzüne çıkmış 
oluyor. Bu bizim (kendi nefsimize zulmetmiş olduğumuz) o halimizi tespit edip 
değiştirmemiz için bir araçtır. 

(6) Merkez ne demektir 

Bir şeyin merkezi o şeyin eksik ya da fazla olmama halidir. Kararında 
olmasıdır. "Eğer böyle olsaydı daha iyi olurdu" demiş olmak o şeyin 
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merkezinde olmadığını iddia etmek demektir. Ancak her şey bir başka şeye 
göre eksik ya da fazla olma ya da olmama halindedir. Buradaki referans 
noktamız ise Allah ve/veya onun nizamıdır. Şu halde her şeyin merkezinde 
kalabilmesi için "âlemi siz yaratmış olsaydınız nasıl yaratırdınız" sorusuna 
Allah'ı referans alarak cevap vermek gerekir. Bu durumda bu sorunun 
muhatabı da Allah olmuş olur. Yani buna Hakk'la Hakk olmadan cevap 
verilememiş olur. 

(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir 

Bu sözün hangi mertebede olduğunu tefekkür edebilmek için öncelikle 
sözü söyleyenin o sözü hangi hal içinde iken söylemiş olduğunu sözün kendisi 
ile beraber irdelememiz gerekir. "Merkezine getirirdim" değil de "merkezinde 
bırakırdım" demiş olması yapılacak en ufak bir müdahalenin merkezinden 
uzaklaştırmaya sebep olacağını işaret etmektedir. Nasıl ki bulunduğumuz 
noktadan ileriye bakıp dünyayı düz zannettiğimiz halde dünya hakikatte 
yuvarlaksa, nefsimize göre düzelttiğimizi zannettiğimiz müdahaleler hakikatte 
merkezinden uzaklaştırmaktan öteye gidemez. Bunun Hak-kel idraki ise ancak 
nefis mertebelerinden tevhid makamlarına geçmek ile mümkündür. 

Tevhid makamlarına göre bir değerlendirme yapmamız gerektiğine göre 
tenzihin mi tevhidi, teşbihin mi tevhidi yoksa tevhidin mi tevhidi olduğunu 
bulmaya çalışmalıyız. Bunun için de "merkezinde bırakırdım" sözünü neye 
istinaden söylemiş olduğunu fiiliyle tespit etmeliyiz. Bunu söylemiş olan zat 
Sümbül Efendi kendisine çiçek getirilmesini istediğinde canlı olan çiçeklerde 
Hakk'a zikri müşahede ettiğinden solmuş dalından kopmuş papatyayı 
getiriyor. Peki, o solgun papatya Hakk'ı zikretmiyor mu? Ya da ona ölü 
diyebilir miyiz? Veya Hakk'ı zikredeni kendi efendisine getirmemek mi 
doğrudur? Peygamber Efendi'miz "ben mi söyleyeyim elindekinin ne olduğunu, 
taş mı söylesin benim kim olduğumu" dediğinde o "ölü" olması gereken taş 
zikre başlamamış mıydı? Diğer bir deyişle bu tatbikat bu açıdan bakıldığında 
"dalında olanlarda Hakk'ı müşahede ettim koparmaya kıyamadım, dalından 
kopmuşa ise ölü muamelesi ettiğim için onda Hakk'ı müşahede etmedim, 
Hakk'ı müşahede etmediğimi efendime getirdim" demek olmaz mı? 

O halde Zat makamı itibariyle bu bir duygusal haldir. Dolayısıyla bu halden 
de geçmek gerekir. Dalındaki çiçekte Hakk'ı müşahede etmek ise çiçek 
isminden görünenin Hakk olduğuna Hak-kel yakîn olmaktır. O halde ilmî bilgi 
ile henüz zat makamına nail olmamakla beraber esmadan da aşağı olmadığı 
tespit olunabilir. Canlı addettiğinde Hakk'ı müşahede edip dokunmaya 
kıyamıyor olma hali ile merkezinde bırakılıyorsa o merkez zannî bir merkez 
olmuş olur. Bu mantıkta bastığı toprakta ya da canlı tavukta Hakk'ı müşahede 
etmiyor mu, ya da topraktaki ıspanakta, havuçta, ağaçtaki elmada?.. 
Dalındaki güzel çiçekleri bağlı bulunduğu zat için koparamazken bunları kesip, 
koparıp yiyebiliyorsa ki olması gereken de budur, o halde canlı addetmiş 
olduklarının bazılarında Hakk'ı müşahede edip bazılarında henüz edemiyor 
demektir. Ayrıca Hakk'ı müşahede ettiğinde de bununla henüz başa 
çıkamadığını da göstermiş olur. Şu noktada o zatın o sözü söylemiş olduğu 
zaman için esma makamının tevhidi doğrultusunda ilerlemekte olduğu tespit 
edilebilir. 

• Bu sorulardan hareketle "- Ey bir avuç topraktan ibaret olan canlar! Âlemi 
siz yaratmış olsaydınız nasıl yaratırdınız?" sorusuna istinaden "her şeyi 
merkezinde bırakırdım!" sözlerini "Eğer siz olsa idiniz o soru hakkında kendi 
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hayat anlayışınız içinde bu cümleyi nasıl düzenlerdiniz.?" sorusunu irdelemeye 
çalışalım: 

Öncelikle soruda hitap "Ey bir avuç topraktan ibaret olan canlar"a. El 
İnsan'a değil. El insan Hakk'ın kendisidir. O da zaten yapacağını yapmış. Ona 
bu soruyu sormanın gereği kalmamış. Bir avuç topraktan ibaret olan canlar ise 
kendilerine göre her düzeltmelerinde kendi nefsî halleri üzere el insan'ın 
yaptığında kusur arama içerisine farkında olmadan düşmüş oluyorlar. 
Âlemlerin çıkış/hal(a)k oluş kaynağı/şekli Zat üzeredir. Yani Çan'ın nefsî 
isteğiyle değil Zat'ın arzusu ile âlemler zuhura çıkar. 

"Eğer siz olsa idiniz o soru hakkında kendi hayat anlayışınız içinde bu 
cümleyi nasıl düzenlerdiniz.?" sorusunda hitap eğer bir avuç topraktan ibaret 
olan cana ise yukarıda anlatıldığı üzere zaten mümkün değildir. Dolayısıyla 
dese dese "mümkün değil" der. Yok, o candaki Hakk'a ise o da zaten 
Resullullah efendimiz, Hz. Kuran-ı Kerîm ve "küntü kenze mahfiyyen, 
feahbebtü en u'refe, fehalaktül halka liu'ref - ben gizli bir hazine idim, bu 
halde irfan olunmayı zevk ettim, bu halde halkı bana arif olsun diye halak 
ettim" hadis-i kudsisi ile söyleyeceğini söylemiş ve o sözü ile âlemler 
nizamıyla birlikte zuhura gelmiştir ve o âlemlerin her bir zerresinden de her an 
söylemeye devam etmektedir. 



(22) Hİ.... Iş 

From: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: Bir hikaye birçok yorum Merkezinde Bırakırdım 
Date: Sat, 1 Mar 2014 13:41:59 +0200 

Hayırlı günler Iş kızım yazını okudum güzel olmuş eline diline sağlık, 

yerine/dosyasına aktaracağım orada bütün gelen yazılar toplanıyor sonra 
hepsini birlikte hepinize göndereceğim inşeallah. Selâmlar hoşça kal Efendi 
Baban. 



Date: Fri, 28 Feb 2014 22:25:35 +0200 

Subject: Bir hikaye birçok yorum Merkezinde Bırakırdım 

To: terzibabal3@hotmail.com 

Her varlık kendi sıratı üzerinde gidiyor. Herkes kendi yolu üzerinde 
Allaha ulaşacak. Allanın çizdiği hangi sıratı eleştiribiliriz. Allah öyle bir denge 
kurmuş ki bu dengenin bozulmaması için dua etmeliyiz. Allah öyle bir düzen 
kurmuş ki herşey birbirine muhtaçtır. Aslında herşey Allaha muhtaç. Bu bir 
düzen yapan yaptıran Allahtır, ancak herşey allahtan deyip bir kenara 
çekilmeyip cüzi aklımızla gayret etmeliyiz biz eksiğiz, bu eksiklik teki hatayı O 
na atfedemeyiz. Afrika da açlıktan çocuklar ölüyorsa biz elimizden gelen 
yardimi gayreti göstermeli ancak herşeyin bir düzen içinde olduğunu bilmemiz 
gerek. 

Merkezinde bırakırdım sözü ahadiyeti ve birliği idraktir. Kötülerin ayrı 
iyilerin ayrı Allahı mı var? 
Herşey olması gerektiği gibi oluyor. 
Sevgiler selâmlar 
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(23) Ay Öğ 



From: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: Merkez Efendi 

Date: Fri, 7 Mar 2014 00:10:02 +0200 

Hayırlı geceler Ay kızım. Hamdolsun iyi sayılırız inşeallah sizlerde 

iyisinizdir. Yazılarını okudum güzel olmuş eline diline sağlık. Dosyasına 
aktaracağım daha sonra tamamlanınca herkese göndereceğim böylece her kes 
herkesin fikrinden ve görüşünden yararlanmış olacaktır. İnşeallah fikirlerimizin 
gelişmesi için bu tür çalışmalar faydalı oluyordur. Cenâb-ı Hakk daha nicelerini 

nasib eder inşeallah. Selâmlar Nü Anneninde selâmları vardır hoşça kal 

Efendi Baban. 



To: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: Merkez Efendi 

Date: Thu, 6 Mar 2014 11:17:56 +0200 

DEĞERLİ TERZİ BABACIĞIM 

Bismillâhirrahmânirrahîm 

Değerli Efendi Babacığım ve Nü Anneciğim ellerinizden öperim. Selâm, 

saygı ve hürmetlerimle iyi günler diliyorum. İnternetim kasım ayından beri 
yoktu, yeni bağlandı geciktiğim için affınıza sığınarak yazıyı şimdi 
yollayabiliyorum. 



"/ıer şeyi merkezinde bırakırdım!" sözlerini "Eğer siz olsa idiniz o 
soru hakkında kendi hayat anlayışınız içinde bu cümleyi nasıl 
düzenlerdiniz.?" 

Sünbül Efendinin sorusuna merkez efendi "- Eee, bir de sen söyle bakalım 
Musa Efendi, sen nasıl bir dünya isterdin? Âlemi sen yaratsaydın nasıl 
yaratırdın? 

Musa Efendi başını kaldırmadan cevap verdi: 

- Bu mümkün değil! Ama mümkün olsaydı, "her şeyi merkezinde 
bırakırdım!" Âlem öyle tatlı bir nizam içinde ki; buna bir şey ilâve etmek 
veya bir şeyi eksiltmek düşünülemez!" demiştir. 

Dünya âlemi C. Hakkın zuhurlarını yansıtan kocaman bir aynadır. İnsan-ı 
Kâmil kitabı uluhuyete ait bölümde A.Cili (K.S) ulûhiyete ait sırda şöyle der:l- 
Varlık fertlerinden her biri ancak zatının hakkı kadarını alabilir. 2-Varlık 
fertlerinden her birinde bütün mevcudat gizlidir. Yani hakkın zatının olduğu 
her yer merkezinde ve kemalindedir. Herşey kemaldedir. Tenzih edeceğimiz 
bizim kendimizdir. Tenzih eksik kusurlu görmemektir, noksan diye bir şey 
bilmemektir. C. Hakkı Kemâlâtında noksanlık görmekten tenzih etmeliyiz 
kendimizi. Aynamızı temizlemeliyiz. İnsan dışında varlıkları C. Hakkın efal 
âlemindeki zuhurlarını yansıtan varlıklar olarak kabul ederiz. Her şey yerli 
yerincedir. İnsan hakkın zati zuhurunada aynadır. C.Hakk insanın halk edilişini 
mükemmel tamamlamış, ruhi nefsi tüm dengelerini adalet üzere, esmai 
ilâhiyelerin zuhuru olarak gerçekleştirmiştir. 
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Gerçek merkezimizi bulamadığımızda sahte merkezden yönetiriz ki bu da 
emmare nefstir ki egodur. Nefsi emmarede zaten dünyanın psikolojik 
cehennem olmasına yardım ederiz. Yapabileceğimiz tek şey C. Hakkın 
yardımıyla kendimizi tanıyıp bilerek farkındalık ışığı yaymaktır. Kendini 
tanımakta büyük bir nasip tabi ki. Dünyayı değiştiremeyiz. Dünya mescidil 
Aksadır. Zaten değişecek şey algılarımızdır. Bu arada kişi sayısı kadar dünya 
algısı vardır. Dünya bir tane ama neredeyse insan sayısı kadar dünya anlayışı 
bulunur. Tıpkı Allah anlayışı gibi. Yapılacak şey bu hayali dünyayı ortadan 
kaldırıp gerçek dünyaya ayak basmaktır. 

Merkez dediğimizde noktayı da çağrıştırıyor. Merkez noktası gibi. İlimde bir 
noktadır. Alemler ve kelimeler ve dahi ahadiyetin sembolü olan elif 
noktalardan oluşmakta, o zaman âlemde yersiz bir şey olabilir mi. Alemin her 
zerresi nokta. Zerrede küllün tüm özellikleri mevcut, (çünkü hak parçalanmaz, 
bölünmez ve uluhiyet özelliği). Yani zerre küllün aynasıdır. 

İnsanın kaynağı ahadiyetin inniyeti ve hüviyetidir. Hakiki kaynağımız 
merkezimiz burası. Bütün bu âlemler uluhiyyetin gördüğü rüya. Her ne 
görüyorsak C. Hakkın zuhuru. Bakarall5 "nereye dönerseniz Allanın vechi 
oradadır" meali bulunur. O zaman her şey yerli yerince olur. 

Bu alemde 2 muhtar var: 1-Allah, 2- insan. İnsan da bütün mertebeler var. 
Alem ve insan hakk sistemiyle hak olarak halk edilmiştir. Tarık suresi 4. ayet 
"Hiçbir nefis yoktur ki üzerinde koruyucu, bir denetleyici bulunmasın". Hakkın 
her mertebeden zuhuru vardır. İnsan hangi mertebede ise orası onun merkezi 
kabul edilir. Her mertebenin dengesi, hukuku, adaleti ve mizanı bulunur. 
Rahman 55/7 mealen: "O, göğü yükseltmiştir, tartıyı koymuştur". Biz muhtarız 
ama mutlak surette müstakil bir hakimiyetimiz yoktur. Her insan ve her zuhur 
bir sistemin, mertebenin içerisinde zaman ve mekanla kapsanır. Kapsandığı 
güç tarafından yönetilir. İnsan üzerimde hakim olan hayali rab„ rabbi has 
veya rabbül erbab tarafından yönetilir. Hangi mertebede kendisinde daha 
hakim ise. Bu alem hikmet yurdudur. Her olanın bir hikmeti vardır. Esmalar 
ise zıddı ile kaimdir. Hakkın mertebeleri ayna yansıması misali bazen 
manaların etkileri itibariyle ters etki prensibi ile çalışır, yok var gibi görünür. 

Haktan ayrı bir şey olmamasına rağmen kendimizi de var zannedebiliriz. O 
zaman değerlendimemiz de yanlış oluyor. Önce algı ayarlamaları düzelecek. 
Zihnimizdeki tozu sileceğiz. Allah sizlerden razı olsun Efendi babacığım hep 
yardımcı oluyorsunuz, o güzel hak sohbetlerinde her daim kulaklarımızı, 
gözümüzü, gönlümüz ayarlanılıyor. Nisa suresi 79 da mealen: "İyilik ve 
güzellikten sana her ne ererse Allahtandır. Kötülük ve çirkinlikten sana ulaşan 
şeyse nefsindendir". Kötülük ve çirkinlik bizim bakış açımıza göre. Hangi 
mertebede isek kendimizi nasıl tanımlamış ve şuurumuzdan hangi yayını 
yapmış isek bu kayıdı da ahrette okuyacağız. İsra suresi 14; "îkra' kitabek kefa 
bi nefsikel yevme aleyke hasiba". mealen "oku kitabını bugün sana hesap 
sorucu olarak nefsin yeter". Hangi gözlükle bakıyorsak o anda geçerli olan 
hükümler ona göre olan âlemlerdir. "Kişi hangi hal ile yaşarsa o hal üzere ölür. 
Kişi hangi hal ile ölürse o hal üzere dirilir. " 

Hakka suç isnadından nasıl kurtuldun diye sormuşlar, "mübarek kişiler 
mülkünde gayriyi koymayarak" demişler. Ne kadar zıtları birlersek o kadar 
hakkı tanırız. Zıtların bir kısmını hakka bir kısmını halka verirsek kesret 
meydana getirmiş oluruz, ve kesretin kanunlarına tabi oluruz, bu zıtlarda 
sevap günah fiilleri var. Bunların mertebelerde izahları var. Dünyada Emri 
teklifi de var. Şeriat ve kanuna tecavüz edip de haddi aşanlar eksi gibi 
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görünen şeylerle karşılaşır. Maddi manevi tartıda taşkınlık etmeyip Allahü 
tealanın emirlerine hükümlerine itaat edenler huzurla yaşar. 55/8 mealen 
"Artık tartıda tecavüz etmeyin" ye 55/9 mealen 'Tartmayı doğru yapın,tartıyı 
eksik tutmayın". Bütün kainat adalet ve denge üzerine kurulmuş nizama tabi 
olarak merkezindedir. Esmanın hakkını vermek adalettir. 

Şeriat mertebesinde, efal mertebesinde kişinin varlığı kabul edilir. Burada 
şeriat kuralları geçerlidir. Oranın yaşantısı hayal ve vehimle meydana gelir. 
Eğer hayal ve vehmi ortadan kaldırırsak o varlık orada hükmünü icra edemez. 
Bu âlemin nizamı perdeli olmaktır. Kurallara uyacağız. Mesela bütün evler 
C. Hakkın (biliriz içimizden ama ) gidip istediğimiz eve yerleşemezsek gibi. Akıl 
şuur boyutunda bileceğiz her şey hakkın varliğı, efal mertebesinin gereğini de 
yerine getireceğiz. Çeşitli olaylarda kaderin ve esmaların etkisi bulunur. 
C. Hakkın izni olmadan yaprak kımıldamaz. Bütün güç kudret sistemler ve 
mertebeler C. Hakka aittir. 

Enfüsü beden âlemi 7 nefis mertebesini içine alır. Burada tekâmül vardır. 
Burada çeper bakış açısı ve davranışları geçerli. Kişi olduğumuzu hayal ederiz. 
Burada zanni olarak varız ve bu yüzden her şeyden incinmeye hazırız. Tepki 
verir, yorumlarız. Her mertebede özellikleri var. Çeperde her şey hareketlidir. 
Merkeze gidiş vardır. Merkeze gidip geldikten sonra beden hakkın zuhuru 
olmakta. Dikenken gül olmakta, asalet kazanmakta. Merkezde bizi hiçbir şey 
rahatsız edemez. Zaten rahatsızlığımızın sebebi var zannımızdı. Sen olmasan, 
o zaman rahatsızlık sana dokunmadan geçer gider. Zuhurda olanlara bakış 
açımız ve davranışlarımız halimiz değişir. Merkezleniriz. 

Ulûhiyet mertebesi bütün âlemi kapsamına almakta ve her mertebede o 
mertebenin gereği ne ise ona göre hüküm eder ve bir kayıttada kalmaz. 
Ulûhiyet her mertebenin hakkını verir ve gerçek yüzleriyle korur. Bu yüzden 
zat mertebesininde bütün mertebeleri kapsadığını ve gerektiği gibi hareket 
ettiğinden dolayı da her yer de aynı zamanda merkezdir. 

Beşeri baktığımızda artı ve eksi değerlendiriyoruz. Aslında kul yok ki fiili 
olsun. Ama yorum yapmadan ve kişiyi görmeden başkasından eksi fiil 
görürsek haktandır denebilir. Kendisinin varlığını hakkın varlığı bilenden elinde 
olmadan - fiil çıkarsa iradesi ile bu fiil haktandır bilsin lisan ile dışarıya bu 
haktandır denmemeli. 

İrfaniyetle baktığımızda sorun yok. Beşeriyetle baktığımızda yorum yok. 

Merkez ne demektir? Merkez bana bir şeyin orta noktası, dairenin orta 
noktasını aklıma getiriyor. Merkezi çağrıştıran başka kelimeler ise; bütün, 
zıtların birliği, kök, kaynak, sıfır, daire (idare), yönetim, öz, denge, temel, 
orta, baş, gerçek, Kâbe, nokta, sabitlik, hedef, sevgi (hub), akıl. Bu kelimeler 
bana merkezi çağrıştıran kelimelerdir. 

Merkez zat mertebesinin sözüdür. 

Efendi Babacığım Nü annemin ve sizin ellerinizden öperiz. Saygıyla 

sevgiyle selâm ederiz. 



(24) EL... GÜ 

From: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: MERKEZ EFENDİ HİKAYESİ TEFEKKÜR ÇALIŞMASI 
Date: Sat, 8 Mar 2014 10:34:40 +0200 
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Aleyküm selâm EL... gü.... kızım. Yazdıklarını okudum oldukça güzel 
olmuş ellerine diline sağlık Cenâb-ı Hakk daha nice idraklere ulaştırsın 
İnşeallah. Senin yazımda dosyasına aktaracağım sonra gelen bütün yazıları 
bileştirip oluşan dosyayı gene herkese göndereceğim böylece her kes herkesin 
düşünce ve bilgilerinden istifade etmiş olacaktır. Ve neticede bir (merkez) 
sözcüğünün merkezinde nice meseleler olduğu anlaşılarak tefekkür ufuklarımız 
daha da genişlemiş olacaktır. Bu kelime böyle olduğu gibi her hangi bir 
kelimenin dahi böyle çok geniş ma'nâları olduğu bu kıyas ile ortaya çıkmış 
olmaktadır. Cenâb-ı Hakk daha nice idraklere erdirsin inşeallah. Selâmlar 
Nüket Annenin de selâmları vardır hoşça kal Efendi Baban. 



To: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: MERKEZ EFENDİ HİKÂYESİ TEFEKKÜR ÇALIŞMASI 
Date: Fri, 7 Mar 2014 10:57:57 +0200 

Selâmün aleyküm Efendi Babacığım, 

Gönüllerimizi ve idrak ufuklarımızı her geçen gün biraz daha geliştirmede 
çok önemli yeri olduğunu düşündüğümüz tefekkür hikâyelerinden sonuncusu 
olan Merkez Efendi hikayesini bizlere de ulaştırdığınız için öncelikle çok 
teşekkür ederim. Zaman içersinde oluşan konuyla ilgili tefekkürlerimizi 
aşağıdaki şekilde yazmağa çalıştım. 

Efendi Babacığım, bundan sonraki zamanlarda da vereceğinizi 
ümidettiğimiz çalışmalar ve daha nice hikayelerle gönlün sonsuz ufuklarında 
himmetinizle oluşacak daha geniş bir idrak ile dolaşabilmek inşeallah hepimize 

nasip olur, duası ile en derin sevgi ve saygılarımla sizin ve Nü annemin 

ellerinden öperim. Hayırlı Cumalar... 



Bismillâhirrahmânirrahîm: 

SORU: 

Sümbül EfendPnin "âlemi siz yaratmış olsaydınız nasıl yaratırdınız?" 
sorusu karşısında Musa bin Muslihuddin Efendi' nin "Aıer şeyi merkezinde 
bırakırdım!" sözlerini "Eğer siz olsa idiniz o soru hakkında kendi hayat 
anlayışınız içinde bu cümleyi nasıl düzenlerdiniz.?" 

Herkesin ve her şeyin merkezinde ve olması gerektiği gibi olduğunu ilim 
olarak bilirken ve buna inanırken bazen olayları karşılarken üzülebiliyoruz. 
Hem merkezinde diyoruz hem de kişilerden çıkan fiillerden rahatsız oluyor, 
inciniyoruz. Musa (as.) ile Hızır (as.) arasında geçen hikâyede olduğu gibi her 
işte bir hikmet olduğuna inanıyor, bizim başımıza olumsuzluk gibi görünen bir 
olay geldiğinde kabullenemiyor, eleştiriyor ya da sesimiz çıkmasa da gönülde 
mahzun olabiliyoruz. Demek ki duygularımız hakikati görmede bize perde 
oluyor. Henüz Rab hükmündeyiz. 

Bilgi ya da ilim olarak öğrenilenler hayatın içinde ne kadar kullanılırsa, 
kendimizi o kadar rahat ve bast halinde hissediyoruz. "Karşılaştığımız her 
şey Cenab-ı Hakk'ın bir tecellisi, O'ndan başka bir şey yok, şimdi de bana 
kendini böyle seyrettirmek istiyor, ne çok tecelli ne çok zuhur, her an yeni bir 
şanda kendini tanıtıyor" gibi düşünceler idrake geldiğinde ise bütün 
mahzunluğumuz, huzur hali ile yer değiştiriyor. Musa bin Muslihuddin 
Efendi'nin hal edinerek söylediği "/ıer şeyi merkezinde bırakırdım!" 
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sözünü, bu yolda bir şeyler öğrenmeye ve hayatımıza dahil etmeye çalışan 
biz de, ancak bu halimizle taklidi olarak söylerken, tahkiki bir yaşantı ve idrak 
ile hayata geçirebilmeyi çok arzu ve ümit ederiz. 

Yukarıdaki cevap hiçbir şey ayırmaksızın bütün "Ef'âl âlemi içinde" her 
yönden geçerlidir. Bunun gerekçeleri şunlar olabilir: 

Zat-ı Mutlak Amaiyet' te kendi kendinde gizli, fakat kendine aşikar iken 
(Küntü kenzen mahfiyyen feahbebtü en uğrafe fe halaktül halke liuğrafe) 
bilinmekliğini murad etmiş, kendindeki sonsuz manaları seyretmeyi 
dilemesiyle "kün fe yekûn" , "ol dediği şey anında olur" ayetiyle belirtildiği 
üzere Zat' ında terkipler halinde dilenen sonsuz isim ve sıfatları âlemlerden 
âlemlere tenezzül ile perdelenerek, Ef' al âleminde bu âlemin yapısına uygun 
elbiseler giyerek kayıtlı varlıklar olarak görüntüye gelmişlerdir. Yüce Allah'ın 
(CC) bütün isim ve sıfatları ile zati tecellisi ise Adem'e olmuş, ve seyr 
başlamıştır. Cenab-ı Hakk sadece Cemâl esmaları ile zuhura gelmiş olsaydı 
burası cennet, Celâl isimleri ile zuhura gelmiş olsaydı, cehennem olurdu. 
Alem-i ecsam denilen Ef al aleminin Hz. Şehadet olarak da adlandırılması 
onun Sad suresi 75. ayette "iki elimle halkettiğim" dediği Celâl ve Cemâl 
tüm isim ve sıfatları ile huzurda, hazır olduğunun ve O'nu tanımanın yalnızca 
içinde yaşadığımız bu alemde mümkün olabileceğinin göstergesidir. Zelzele, 
toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, yangın, açlık, savaşlar, ırk 
ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar Celal esmasına bağlı olarak açığa çıkan 
fiil ve oluşumlardır. Bilinmekliğini isteyen Cenab-ı Hakk'ı tanımak tek yönlü 
olamayacağından, Celâli isimlerinin, adı geçen oluşumlarla açığa çıkması pek 
tabi ve merkezindedir. 

Bu yüzdendir ki içinde bulunduğumuz bu âlem cennetten de cehennemden 
de daha kıymetlidir. Kendimizi tanımak, kazanmak yoluyla Allah'ı tanımak ve 
kazanmak ancak burada mümkündür. "A/as// yaşarsanız, öyle ölürsünüz; 
nasıl ölürseniz, öyle haşrolunursunuz." Hadis-i şerifinde de belirtildiği gibi 
gelişme ve ilerleme ancak bu dünyada olabilmektedir. 

Adem (A. s.) İle Havva validemiz henüz cennetteler iken Cenab-ı Hak , "o 
ağaca yaklaşmayın" diye buyurmuş, ancak Şeytan onlara galebe çalarak, 
oradan ayaklarını kaydırmıştı. 

(Feezellehümüşşeytanü anha fe ahracahüma mimma kânâ fihi 
fekûlnâh bitu bagdüküm libagdin adüv veleküm filardı müstekarrun ve 
metaun ilâhiyn) 

Şeytan oradan ikisinin de ayağını kaydırdı, onları bulundukları 
yerden çıkardı. Onlara, " Birbirinize düşman olarak inin, yeryüzünde 
bir müddet için yerleşip geçineceksiniz. " dedik. Bakara 2/36 

Buradaki "birbirinize düşman olarak ininiz dedik" âyeti bir emri de ihtiva 
ettiğinden ayette geçen düşman kelimesi ile yeryüzünde zıtlıkların olacağı 
zaten kesin olarak Cenab-ı Hak tarafından Zati olarak ifade edilmiş. O halde 
Dünya'da Ademlik, Havvalık Şeytanlık hasletleri olacaktır. Herkesin ve her 
şeyin aynı yönde olması beklenemez. 

Konuyla ilgili olduğunu düşündüğüm şu Nasredddin Hoca fıkrasını da 
burada Yazmak isterim. 

Hoca'ya bir gün: Sabah olunca insanların kimi o yana, kimi de bu yana 
gider. Sebebi hikmeti ne ola ki? diye sormuşlar. Hoca da: 
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-Hepsi aynı yöne gidecek olsa, dünyanın dengesi bozulurdu, demiş. 

"Dünyanın dengesi bozulurdu." Farklı farklı zuhur ve tecellilerle dünya 
dengede. Yani merkezinde... Cenabı Hakk tarafından dilenen bu... Zahir ve 
Batın O olduğuna göre , sonsuz kudretiyle dilediği gibi her an yeni bir şe'n de 
vechlerini göstermede ve zuhurdaki her şey kendi sırat-ı müstakimine doğru 
gitmekte... 

( Kale rabbunellezî a'tâ külle şey'in halkahu summe hedâ.(Hz. Musa): 
"Bizim Rabbimiz, herşeye yaradılışını lütfeden (ihsan eden) sonra da 
hidayete erdirendir." dedi. )Taha 20/50 

Kul kullun ya'melu alâ şâkiletih (şâkiletihî), fe rabbukum a'lemu bi 
men huve ehdâ sebîlâ (sebîlen). De ki: "Herkes kendi şekline 
(hüviyetine, karakterine) göre amel eder." Öyleyse kimin daha çok 
hidayet yolunda olduğunu en iyi Rabbiniz bilir. İsra 17/84 

Yukarıdaki ayetlerden şunu anlıyoruz; her birim kendi şakilesi üzere, yani 
Allah (CC) onda hangi isimlerini seyretmeyi dilemişse, o şekilde ortaya 
çıkmakta ve, o isme uygun fiiller meydana gelmektedir. 

Varlıkların ve fiillerinin ilm-i İlahi'de batini suretleri vardır. Hakikatleri ne üzere 
ise onu Rabb'ından talep etmiş, ve Cenab-ı Hakk da talep ettiği şeyi ona 
vermiştir. Cebir yoktur. Çünkü cebir olması için ikilik olması gerekir. 
Kendinden kendine, batınından zahirine olan bir sistemde zaten kendinden 
başka bir şey olmadığına göre bir zorlamadan da bahsedilemez. 

Peygamber Efendimiz (s.a.v.) kendisine Allah ile ilgili sorulan bir soruya 
karşılık şöyle buyurmuştu: «ALLAH var idi ve O' nunla beraber hiç bir şey yok 
idi!» Bu söz üzerine oradakiler Peygamberimizin (s.a.v.) ilmin kapısı olarak 
nitelendirdiği Hz. Ali'ye koşarak gitmişler ve ondan da bir açıklama 
beklemişlerdi. Hz Ali'nin cevabı "El ân kemâ kân" , şimdi de öyledir, olmuştu. 
O halde şimdi de öyledir ve Allah' tan başka bir şey yoktur. Sonradan 
yaratılan "Alem" ismidir. Ef al aleminde görüntüye gelen tüm fiiller mazhar 
olunan isimlerin zuhurudur. 

Karşımıza çıkan her türlü eksi (kötü) ve artı (iyi) diye ifade edilen 
hadiselerin hepsi de merkezindedir. Yüce Allah Zati bir seslenişle; 

Andolsun, Biz sizi biraz korku, açlık ve bir parça mallardan, 
canlardan ve ürünlerden eksiltmekle imtihan edeceğiz. Sabır 
gösterenleri müjdele. ( Bakara Suresi / 155) 

buyurarak dünya hayatında eksi görülen hallerin oluşacağı, sabır ve 
teslimiyet ile ancak müjdelenen hallerin meydana gelebileceği belirtilmekte. 
Olaylara sabır ve teslimiyet göstermek ise her şeyin zaten merkezinde 
olduğunu farketmek, hadiselerin sebeplerini birimlere bağlamamak, müsebbibi 
görmek, mülkün sahibini idrak ve kadere iman ile ilintili. 

Rahman'ın yaratışında enfüste ve afakta hiçbir düzensizliğin olmadığını 
her gün derslerimizde okuduğumuz Mülk suresinde tekrar etmekteyiz. 
Düzensizliğin olmadığını hatırlatış, zaten her şeyin merkezinde olduğu 
anlamına gelmez mi? 

MÜLK 3 - 4. 
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(3) ellezî haleka seb'a semavatin ti bakan ma ter a fiy hal kır rahmani 
min tefavüt ferciıl basare hel tera min füturın (4) sümmerciıl basare 
kerreteyni yenkalib Heykel besarü hasien ve hüve hasiyr 

(3) Gökleri yedi tabaka halinde yaratan O' dur. Rahman' m bu 
yarattığında bir düzensizlik asla göremezsin. Gözünü çevir bak, bir 
kere daha bak, bakalım bir düzensizlik görecek misin?. .(4) Sonra 
tekrar tekrar çevir bak gözünü, ama asla göremiyecek aradığını ve 
yorgun, bitkin dönecek gene kendine'... 

Bilinmekliğini istediği için bu alemleri ve Adem'i halkeden Zat-ı Mutlak, 
dilediği bütün vechleri ile zuhurdadır. Bir şeyi eksi ya da artı olarak 
nitelendirmek şartlanmış bakış ve hayal ve vehme göredir. Kendini bu beden 
ve Allah'tan ayrı zanneden birim, bedenin duyuları ile varı yok, yoku var kabul 
eder, tabiatına dönük yaşamını sürdürür. İlahi benliğe ulaşan ise, o şey'in 
hakikatini görür. Biliyoruz ki Efendimizin (s.a.v.) her fiili ve duası aynı 
zamanda ümmetine gidilecek yolu göstermesi içindir. "Allah'ım bana eşyanın 
hakikatini göster" diye duası ile de bize en düz bir mantıkla görülen şey'in 
aslında o görülen şey olmadığını, hayal olduğunu, gerçeğinin, hakikatinin 
batında olduğunu ve bu gözlerle onu göremeyeceğimizi, ancak Allah'ın 
dilemesi ile edeceğimiz talep ve yine dilemesi ile hakikatini görebileceğimizi 
işaret etmiyor mu? 

Hakikati gören ise eksiklik görmez. Görülen zıt isimler Allah'ın Esma'ül 
Hüsna'larıdır. Zıtlıklar ise eksiklik değildir, aksine her şey zıttıyla aşikar olur. 
Böyle olmasaydı, Ahadiyet' te kalınır ve Allah'ı tanımak mümkün olmazdı. Onu 
tanımak için önce ondan ayrılmak sistemin gereği iken, aslında öncelik ve 
sonralık diye de bir şey yoktur. Her şey ilm-i İlahi' de An' dadır. Evvel O' dur 
Ahir O'dur, Zahir O' dur, Batın O' dur. 

Bir şeyin içinde iken o şeyi görmek imkânsızdır. Gözün alemleri 
seyrederken kendini görememesi gibi... Fark alemine inişten sonra ancak 
müşahede mümkündür. 

Bunu, Ahadiyet' te Cenab-ı Hakk'ın inniyetinden meydana gelen Kuran ve 
İnsan'ın Ef'al aleminde birbirine gerçek anlamda kavuşması, idrak ve 
şuurundaki açılım ile İnsanın hakikatini bilip tekrar Ahadiyet'e, bu sefer Allah'ı 
tanıyarak rücu etmesi murad edilmiştir diye anlamaktayız. İnna lillahi ve inna 
ileyhi raciun. 

Enfüsi beden alemi içinde de birbirine zıt görünen her şey merkezindedir. 
İş, bunları idrak ile zıtlıkları birlemek, Rabb-ı Has'ı da geçip Allah'a yakiyn 
elde etmek. Çünkü zıtlıkları birleştirebildiğimiz ölçüde şuurumuzu terkip 
kaydından kurtarmamız mümkün olabilecektir. Ayet-i kerime'de Yusuf (as) ın 
dilinden bize bu mevzuya işaret vardır. 

(Yâ sâhibeyis sicni e erbâbun muteferrikûne hayrun emillâhul 
vâhıdul kahhâr(kahhâru). «Ey benim zindan arkadaşlarım, birbirinden 
ayrı (bir sürü) Rabler mi daha hayırlıdır, yoksa kah har (kahredici) 
olan bir tek Allah mı?» Yusuf 12-39) 

Nisa 1. Yâ eyyuhân nâsuttekû rabbekumullezî ha laka kum min 
nefsin vâhidetin ve halaka minhâ zevcehâ ve besse minhumâ ricâlen 
kesîran ve nisââ(nisâen), vettekûllâhellezî tesâelûne bihî vel 
erhâm(erhâme). İnnallâhe kâne aleykum rakîbâ(rakîben). 
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Ey insanlar! Sizi bir tek nefisten yaratan ve ondan da eşini yaratan 
ve ikisinden birçok erkekler ve kadınlar üretip yayan Rabbinizden 
sakının. Adını kullanarak birbirinizden dilekte bulunduğunuz Allah'tan 
ve akrabalık haklarına riayetsizlikten de sakının. Şüphesiz Allah sizin 
üzerinizde gözetley iddir. 

Yukarıdaki ayette nefslerin bir tek neftsen halkedildiği açık olarak ifade 
edilmekte. Nefsin kaynağı Nefs-i kül'dür, o da Hakikat-i Muhammedi' dir. 
Peygamber Efendimiz'in (s.a.v.) "Sen Allah' ın nurundanım, her şey de benim 
nurumun nurundandır" hadisinden, hakikatimizin Peygamberimizin (s.a.v.) 
hakikatine dayandığını anlarız. Bütün alemler Hakikat-i Muhammedi' nin 
açılımıdır. O da İnsan-ı Kamil adını alır. 

Hz. Ali Efendimiz (k.a.v.) "sen kendini küçük bir cirim zannedersin, 
halbuki alem-i ekber sende dürülüdür" demek suretiyle insanın cisminin küçük 
alem, ancak manasının alemleri ihata edecek kadar geniş olduğuna dikkat 
çekmektedir. Yüce Allah'ın (CC) "yere göğe sığmam, mü' min kulumun 
kalbine sığarım" hadisi kutsisinde de bu anlamı buluyoruz. 

"Ne var alemde o var Adem' de" hükmünce de kesretten kinaye olarak 
belirtilen on sekiz bin alem (ki bunlar aklı kül nefsi kül, arş, kürsi, yedi kat 
gök, hava, ateş, su, toprak, maden nebat, hayvan ) olarak belirtilen bütün 
mertebeler insanda dürülüdür. Makro evrende açığa çıkan her mertebe, 
mikrosu ile insanda mevcuttur. İnsanın sonsuz evreni tanıyabilmesi imkansız 
iken, kendini tanıyabilmesi kabiliyeti dahilinde mümkündür. Bu yolla da evren 
hakkında fikir sahibi olabilir ancak... 

Nefsin hakikati Esma-i İlahiye' ye dayanır. Evren de insan da Allah (CC) 'ın 
bildirilen kadarıyla isim ve sıfatlarıyla var olmuştur. Nefste Esma-i İlahiye 
terkipler halinde bulunduğu için kayıtlıdır. Bu isimlerin her biri Rab hükmünde 
olup terbiye edici olmaları dolayısıyla da isimler arasında karşıtlık vardır. 
Ancak kişi birtakım çalışmalarla idrakinde açılım ve şuurunun terkip kaydından 
kurtulmasıyla Allah'ın ahlakıyla ahlaklanarak yukarıdan bir bakışla, eksi veya 
şer görmeyecektir. "Allah'tan" diyebilecektir. Bu dahi takdir-i ilahiye iledir. 

İnnî tevekkeltu alâllâhi rabbî ve rabbikum, mâ min dâbbetin illâ 
huve âhızun bi nâsıyetihâ, inne rabbî alâ sıratın 
mustekîm(mustekîmin). Ben kesinlikle hem benim rabbım hem sizin 
rabbınız olan Allaha dayanmışım, hiç yerde bir debelenen yoktur ki 
nasıyesini o tutmuş olmasın, şüphe yok ki rabbım doğru bir yol 
üzerindedir. Hud 11/56 

Yukarıdaki ayet-i kerimeden de anlaşılacağı gibi her bir varlık Rabbı Has' 
mm sırat-ı müstakimi, yani doğru yolu üzeredir. Birbirlerine zıt görünen 
isimlerin doğru yolları ve bu yolların varış yerleri farklı farklıdır. Mudil isminin 
sırat-ı müstakimi cehennem iken, Hadi ismininki cennettir. Ancak bu bakış da 
birbirlerine göredir. 

Mudil ismi zuhurunu, herkesin hidayet içinde olduğu bir yere koysanız, 
orada huzur bulamaz, azaptadır. Hadi ismi zuhurundan delalet üzere bir fiil 
çıksa o da azaptadır. Vicdan azabı dedikleri hal bu olsa gerektir. 

Kul, Rabb-ı Has'ından razı olarak fiilleri açığa çıkarırken, Rabb-ı Has'ı da 
kulundan mardi olmuş olur. O halde Mudil isminin zuhuru olan bir varlık 
delalet üzere olsa da, Rabb-ı Has'ı indinde said olur. Ancak şakilik diğer 
esmalara göre ve Rabb'ül Erbab'a göredir. Şu da var ki Mudil, Kahhar, 
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Muntakim isimlerinin gerektirdiği fiillerin açığa çıkışı da Zat' ın gereklerin- 
dendir. 

Mâ halaknes semâ vâ ti vel arda ve mâ beyne hu mâ illâ bil hakkı ve 
ecelin musemmâ(musemmen), vellezîne keferû ammâ unzirû 
mu'ridûn (mu'ridûne). Gökleri ve yeri ve ikisi arasındakiler'! hak 
olarak ve belirlenmiş bir süre için yarattık biz. Küfre batanlarsa 
uyarılmış oldukları şeyden yüz çevirmektedirler. AHKAF 46/3 

Ayeti kerimeden de alaşılacağı üzere her şey hak olarak halkedilmiştir. 

Bütün esmalar Hak'tır. Artı ya da eksi görülen fiillerin açığa çıkmasıyla 
aslında o birimlerden Haklılık açığa çıkar. Bir şeye hakkını vermemek ise 
zalimlik olur. 

Burada bir Nasrettin Hoca fıkrası akla geldi, şöyle ki: 

Kendisi kadıyken bir gün birisi gelir ve: "Filanca bana şöyle yaptı, ondan 
davacıyım" der. Hoca adamı dinler ve ona: "Sen haklısın" der. Bunun üzerine 
davalı itiraz eder ve olayı bir kez de kendi açısından anlatır. Onu dinleyen 
Hoca, ona da: "Sen haklısın" der. Bunu duyan karısı: "Yahu Hoca bu nasıl 
karar, hem davacı, hem davalı haklı olur mu" deyince Hoca ona döner ve: 
"Vallahi hanım sen de haklısın" der. 

Burada olaylara bakışın mertebelere göre farklılıklar gösterdiği de dikkat 
çekmekte... 

*l\lasreddin Hoca her şeyin hakkını veriyor, (Uluhiyet mertebesi) 
*Davalı ve davacı kendilerini haklı, karşılarındakini haksız buluyorlar 
(Rububiyet mertebesi) 
*Hoca'nın hanımı (Şeriat mertebesi) 

Tevhidi bir bakışla davalıyı da davacıyı da "Hak" olarak gördüğünden her 
ikisine de "Hak' lısın" diyen Hoca' ya bu kez, yine Hakk' ın bir vechi olarak 
hanımı : "Bu nasıl karar, hem davalı hem davacı haklı olur mu?" demekle 
şeriatın korunmasını ikaz etmekte. Nasreddin Hoca hanımının da Hak 
olduğunu ve Hakk'ın o mahalden konuştuğunu bildiğinden, hanımına : 
"anladım, şeriatı da korumak gerek" anlamında "Sen de haklısın" demekte, 
güldürürken düşündüren, düşündürürken güldüren derler ya, bir fıkra 
(hakkında bu kadar düşüneceğimi ve zevken gülümseyeceğimi tahmin 
etmezdim :) 

Konumuza tekrar dönecek olursak; 

Derslerimizde; tüm olarak bu varlığı gerçek yüzleri ile kendi 
mertebelerinde korumaya "Uluhiyet" dendiğini öğrenmiştik. Demek ki alemde 
gördüğümüz her şey, her oluşum eksi ve artı diye ayırt etmeksizin Allah 
tarafından korunmaktadır. Uluhiyet' in gereği budur ve bunu değiştirmek ise 
imkansızdır. Buradan yola çıkarak Musa bin Muslihiddin Efendi'yi "Merkez 
Efendi" yapan sözünün yukarıdan bir bakışla, Uluhiyet mertebesinden 
söylenmiş olduğunu düşünebiliriz. 

Merkez kelimesinin sözlükte;- 

-belirli bir yerin ortası 

-bir dairenin ya da bir küre yüzeyinin her noktasından aynı uzaklıkta bulunan 
iç nokta 
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-bir şeyin çevreden aynı uzaklıkta olan yeri... vb. gibi anlamlarına 
rastlamaktayız. 

Bu tanımlarla da "Merkez" kelimesi bize ayan-ı sabite kelimesini 
hatırlatmakta. Çünkü her varlık ayan-ı sabite programınca zahirde vücut 
bulur. Hangi esma terkipleri ile proglamlanmışsa Ef'al aleminde o rolleri oynar. 
Tüm varlık özlerinde ayan-ı sabite programlarınca, (merkezinde) hareketlerini 
sürdürürler. 

07.03.2014 

EL... gü.... Ha 



(25) Mu Pa.... 

From: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: merkez efendi ödevi, 7 mart 2014 

Date: Sat, 8 Mar 2014 10:52:13 +0200 

Aleyküm selâm Murat oğlum yazını okudum dosyasınıda indirdim yerine 
ilâve ettim. Mailinide merkez dosyasına aktarıp oradaki sırasına girmiş olacak 
daha sonra hepsini düzenleyip dosya tamam olunca tekrar herkese 
göndereceğim bu vesile her kes herkesin fikirlerinden faydalanmış olacaktır 
inşeallah. Seninde yazın güzel olmuş eline diline sağlık Cenâb-ı Hakk daha 
nice tefekkürleri nasib eder inşeallah. İşlerin kolay gelsin. Selâmlar hoşça kal 
Efendi Baban. 



Date: Fri, 7 Mar 2014 01:01:19 -0800 
Subject: merkez efendi ödevi, 7 mart 2014 
To: terzibabal3@hotmail.com 

Efendim selâmün aleyküm, 

Bu yıl verdiğiniz Merkez Efendi hikâye konulu tefekkür çalışmasını nihayet 
tamamladım. Hem aşağıda hem de ek'te dosya olarak iletiyorum: 



Muhterem Efendim, 

Bu yıl zarfında Hakk'ın her yerde olması meselesi zihnimi ayrıca meşgul 
etti. Çünkü sohbetlerinizde yer yer tefsir ettiğiniz "Nerede olursanız olun O 
sizinle beraberdir. (57/4)", "Ne tarafa dönerseniz dönün, Allah'ın vechi 
oradadır. (2/112)" gibi ayetler çarpıcı bir şekilde Hakk'ın var olan tek şey 
olduğunu ifade etmekteydi. Tabii yaşantı olarak bunu idrak ettiğimi söylemek 
mümkün değil. Merkez Efendi hikâyesindeki sorunuza da anlayabildiğim 
ölçüde bu çerçeveden yaklaşmaya çalışacağım. Yazdıklarımın sizin sohbet ve 
kitaplarınızı referans alarak bir anlama gayreti olduklarını en baştan ifade 
etmek istiyorum. Muhtemel hatalarım için affınıza sığınıyorum. 

Madem var olan sadece Hakk ise ve yokluk bizim için büyük bir şeref ise 
ve Hakk'ın Hakk'lığını anlamak için kendi benliğimizin dışında gidebileceğimiz 
bir sığınak yok ise 'merkez' nedir? Varlığıyla yokluğu ilan etmenin Hakk'ın 
varlığından başka bir şey olmadığını kelime-i tevhid (lâ ilâhe illâ 
allah/Allah'dan başka ilâh yoktur) açık seçik ortaya koyuyor. Hakk'dan gayrisi 
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yok ise "merkez" de yoktur. Dolayısıyla Zat mertebesi itibariyle 'merkez' diye 
bir şeyden bahsetmek mümkün görülmemektedir. 

Ama 'merkez' kavramı, İbni Arabi hazretlerinin "Allah birdir, her 
mertebede O'nun tecellisi vardır ama mertebelere riayet şarttır." kaidesince 
ef'âl mertebesinde bilmecburiye karşımıza çıkmaktadır. Çünkü âlem-i mananın 
âdeme giydirilmesi ile dünya dediğimiz oldukça kıymetli bir arazide çalışmaya 
başladık ve bir kesret deryasına dalmış olduk. Bu deryanın şeriat dediğimiz 
bazı kuralları var ki bu kurallar zahiri yaşantımızı düzenliyor. Kurallar 
üzerinden imkan dahilinde bir yolculuğa yani vahdet deryasına geçme 
şansımız var. Çünkü insanı insan kılan, aslında Allah'ın ruhumdan üflediğim 
dediği nefes'in ta kendisi olan cevherdir. Kesret deryası her halükarda 
ruhumuzun nihai tatmin duygusu yaşayamadığı bir mecra. Bedenimiz de 
kesret deryasında, dünya hayatı süresince ruhumuzun/nefes'in kafesi 
hükmünde. 

Beden mülkümüzün zaviyesinden yorumlarsak dünya dediğimiz şeriat 
hükümlerinin de geçerli olduğu deryada 'merkez' kelimesi bir anlam ifade 
etmektedir. Kısaca kesret görünümlü vahdet deryasını yani alemi nasıl 
yaratırdın sorusu bütün ef'âl alemi için merkezinde bırakırdım cevabıyla 
karşılık bulur. Çünkü ef'âl aleminin referansı Zat mertebesidir. Zat mertebesi 
Uluhiyyet (Allah)'i içinde taşır. Uluhiyyet de Rahman ve Rahim isimlerini 
bünyesinde cem ederek bütün mertebelerin hakkını veren konumdadır. Bu 
sebeple her şey yerli yerindedir; hikmetlidir. 

Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, yangın, açlık, 
savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk gibi alemde tecrübe edilen zahirde kötü gibi 
görünebilen konular hakkında da merkezindedir ifadesi doğrudur. Çünkü 
Uluhiyyet/Allah'lık bunu gerektirmektedir. Ama şu şekilde düşüncemizi 
inceltebiliriz: Ölüm anına kadar kesretten kurtulmak mutlak anlamda mümkün 
olmadığına göre tevhidi prensibi idrak olarak benimseyip yaşadığımız 
dünyanın Hakk görünümlerini Hakk'a halel getirmeyecek şekilde 
kurgulamamız gerekmektedir. Bunun içinde iyi olan her şeyde Hakk'ı görüp 
teşbih yaparken kötü görünümlü meselelerde edeben tenzih ilkesiyle düşünüp 
kötüyü Hakk'a yakıştırmamak icap ediyor. Ama tabii burada da kalmayarak 
tevhidi prensiple bu iki düşünceyi birleştirmek, mezcetmek ve büyük resmi 
görmek gerekmektedir. Merkezindedir dediğimizde zuhura çıkan bütün fiillerin 
olması gerektiği gibi olduğunu idrak ediyoruz ki, doğru olan yaklaşım budur 
zannediyorum. 

Yine benzer şekilde karşımıza çıkan her türlü olumlu veya olumsuz hadise 
için de merkezindedir diyebiliriz. Bu kısma şunu eklemek yerinde olacaktır. 
Şayet ef'âl mertebesi itibariyle merkezinde olmazsa o zaman Allah'ın 
Allahlığına zeval gelmesi gibi bir durum sözkonusu olacaktır. Bu, Zat-ı Mutlak 
Cenab-ı Hakk için sözkonusu olamayacak bir eksikliktir. Çünkü Allah, bütün 
varlıkların kendi mertebesi itibariyle hakkının gözetilmesi, muhafaza edilmesi 
ve korunması da demektir. Böylece her zuhur eden Hakk'dır, yerli yerincedir, 
merkezindedir diyebiliriz. 

Merkezinde bırakırdım ifadesi enfüsi beden alemi için geçerli olmayabilir. 
Çünkü Divan-ı Kebir'de Mevlana hazretleri aşık olan nefis artık emmare olmaz 
demektedir. Buradan şunu anladım: Şayet nefis aşık olma kumaşını taşıyorsa 
Zat'ın hakim olduğu toprakların içinde yer alıyor demektir. Aşık olacağı mevki 
de bellidir. Burada merkez kelimesi geçerli olmaz çünkü merkezin olmadığı bir 
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merkeze dahildir artık. Bunu idrak etmesi Mevlana hazretlerinin bahsettiği aşk 
anahtarını kullanarak nefsin terbiyesiyle mümkündür. 

Hasılı merkez, ef'âl mertebesi itibariyle hükmü olan, Zat mertebesi 
itibariyle hükmü olmayan bir kelime anlayabildiğim kadarıyla. Merkezinde 
bırakırdım sözü ise Zat mertebesinden değil ama Zat mertebesinden haberdar 
olan bir mertebeden söylenmiş olabilir. Bu mertebe de sıfat mertebesi olabilir. 
Çünkü Zat mertebesine en yakın mertebe burası. Aynı zamanda esma 
mertebesi olabilir mi diye de düşünülebilir. Fakat esma mertebesi Hz Musa'nın 
mertebesi olduğundan akla Hz. Musa'nın Hızır (as) ile yaşadığı tecrübenin 
anlatıldığı kıssa geliyor. Burada Hz. Musa, önüne çıkan olaylar karşısında 
itirazlarda bulunmuş ve aslında her şey merkezindedir mantığına uygun 
hareket etmemiş, zuhurata tabi olmamıştır. Dolayısıyla 'merkezinde 
bırakırdım' cevabı esma mertebesinden değil sıfat mertebesinden verilmiş 
olabilir. 

Merkez konusunu tefekkür ederken her an yenilenen ve yinelenen 
zuhurları da dikkate almak gerekebilir. Çünkü her an zuhur, her an yeni bir 
merkez ortaya çıkması demektir. Her zuhurda yeni bir merkez ortaya çıkıyorsa 
eski merkezler nasıl bir konumda kalıyor? Şöyle bir fikir yürütülebilir: Zat-ı 
Mutlak'da henüz bir zuhur yok. Zuhurun ortaya çıktığı yer Zat-ı Mukayyed 
alanı. Her şey merkezinde demek her zuhur eden kesret parçasına ferdiyet 
yüklemek demek olabilir. Tıpkı Süleymaniye camii'nin yapı unsurlarının 
caminin bütünüyle kurduğu ilişki gibi... Mesela Süleymaniye'nin mihrabı, 
kubbesi, minberi, hat yazıları ayrı ayrı ferdiyetlerini muhafaza ediyorlar; kendi 
zuhur mahallerine göre merkezde yer alıyorlar. Çünkü bu unsurlarla tekil 
olarak da muhatap olabiliyoruz. Fakat aynı zamanda bu unsurlar, tevhidi bir 
prensiple bir bütün olarak Süleymaniye camii yapısında eriyorlar. Süleymaniye 
camii merkezine göre herkes kendi merkezinde yer almış oluyor. Emin 
olmamakla birlikte şöyle bir sonuca geliyorum: Her şey tek merkeze göre 
merkezinde yer alıyor. 

Bu cümleyi ben olsam nasıl kurardım? Halihazırdaki idrak seviyemi dikkate 
aldığımda bu cümleyi 'merkezinde bırakırdım' şeklinde kuramam. Çünkü 
başıma gelen her türlü akıbeti Hakk'dandır diyerek yorumlayabildiğim 
söylenemez. Lafız olarak yorumluyorum ama idrak ve fiil olarak ciddi 
eksiklerim var. Dilden kalbe inmediğinde bu cümlenin hakkını vermek de 
güçleşiyor haliyle. Ama cümle olarak ifade etmek gerekirse 'her şeyi tek 
merkeze göre merkezinde bırakırdım' diyebilirim. 

Cevabi mektubumu bir kitabınızdan alıntı ile bitirmek istiyorum. 

"Her nokta kendi varlığıyla hareket etmekte ve de hareket ettiği o mahalde 
sadece o nokta olarak değil Hakk'ın efali, esması, sıfatı ve zatıyla birlikte 
hareket etmektedir. Alemin neresine bakarsak bakalım orası merkezdir, belirli 
bir yerden idare edilen merkezi bir sistem yoktur, her taraf merkez, her taraf 
uç noktadır. Aklı küll her yerde sâri ve câridir, bu nedenle ne gerekiyorsa o 
zuhur eder, dolayısıyla orası merkezdir." (Gülşen-i Raz Şerhi, Necdet Ardıç, 
sayfa 22) 

Hürmetlerimle Efendim. 

Mu.... Pa 



(26) Gö Ya 
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From: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: RE: 

Date: Sat, 8 Mar 2014 12:03:48 +0200 

Hayırlı günler Gö.... oğlum. Hamdolsun iyi sayılırız inşeallah sizlerde 
iyisinizdir. Gönderdiğin dosyayı indirdim okudum güzel olmuş değişik bir 
açıdan bakmışsınız. Kendi dosyasına diğerlerinin yanına aktaracağım. 
Ellerinize dilinize sağlık. Babana ablana herkese selâmlar hoşça kal Efendi 
Baban. 



To: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: 

Date: Fri, 7 Mar 2014 22:27:59 +0200 



Selâmün Aleyküm, 

Efendi Babam, sizin ve Nükhet Anne'nin ellerinden öperim. 

Merkez Efendi, adı üstünde kainat, zahiri ve batini bütün alemlerin tek 
efendisi ve çekim alanı evvel ve ahir olan tek noktasıdır. "MERKEZ" ( M ) 
hakikati mimi Muhammedi'de (R) Rahmaniyet hakikatlerinin (K) kün ol 
diyerek (Z) zâhir olup ortaya çıkmasıdır. (R) aklı kül olan Rahmaniyetin, a'mâ' 
iyyet, ahadiyyet, vahidiyyet, ve uluhiyyetine kadar olan mimi Muhammedi 
hakikatlerinin Rahmaniyet mertebesinde aklı kül olarak zuhura çıkmasıdır. 
Sümbül Efendi, ise zat mertebesidir. (S) sin ey insan (MİMİ) Muhammedi 
ile (B) beraber (L) La, lahut aleminde oluşan hakikatlerin merkezi oluşturarak 
merkezde ayna olup yansımasıdır. 

M:13 R:20 K:ll Z :7 — 13+20+11+7= 51_51+42= 93-- 9+3 = 12 
İNSANI 

S:15 M:13 B:2 L:12— - 15+13+2+12=42 
KAMİL 

5+1 = 6 
6+6=12 

M: 13 4+2 = 6 

E: 1 

R: 20 

K: 11 

E:l 

Z:7 

13 + 1+20+11 + 1+7= 53 NECM YILDIZI 

EFENDİ BABAM 
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Efendi Babam, ben bu şekilde yorumlayabildim. 
Gö Ya 



(27) Me.... Ak.... Ka.... 

From: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: 86-6-Bir hikâye bir çok yorum 

Date: Mon, 10 Mar 2014 00:35:13 +0200 

Hayırlı akşamlar Me oğlum Aleyküm selâm. Gönderdiğin 

dosyanı indirdim aldım güzel değerlendirmişsin, bütün yazılar gelsin hepsini 
bir dosyada topluyorum daha sonra düzenleyip herkese tekrar göndereceğim 
o zaman sorduklarına daha geniş cevap bulabilirsin ayrıca herkes herkesin 
cevaplarından ve fikirlerinden yararlanarak görüş ufukları daha genişlemiş 
olacaktır. Her türlü işlerin kolay gelsin selâmlar hoşça kal Efendi baban. 



Date: Sun, 9 Mar 2014 17:55:06 +0200 
Subject: Re: 86-6-Bir hikâye bir çok yorum 
To: terzibabal3@hotmail.com 

Selâmün aleyküm efendi babacığım, 

Ekteki dosyada, kendi görüşlerimi koyu karakterlerle yazdım. 

Aslında bu konu, benim bu yaşıma kadar, bütünlüklü olarak bir türlü 
çözemediğim bir konu oldu. Bunun rahatsızlığını hep hissettim. Yani, hangi 
durumları nasıl görmeli-algılamalı ve o duruma karşı nasıl bir anlayış- hareket 
tarzı geliştirip tepkide bulunmam gerektiği konusunu. 

Açıkçası, bunu bana açıklayabilirseniz çok sevinirim. 

Hayırlı günler diler, ellerinizden öperim. 

Me.... Ka 



Şimdi gelelim bu hikâyede ki, soruya. "Aıer şeyi merkezinde 
bırakırdım!" sözlerini "Eğer siz olsa idiniz o soru hakkında kendi hayat 
anlayışınız içinde bu cümleyi nasıl düzenlerdiniz.?" 

Sizde aynı şekilde mi cevaplardınız yoksa kendi geliştireceğiniz bazı yeni 
kelimelerle mi! ifade etmeye çalışırdınız.? Bende size biraz yön gösterici olarak 
bu hususta birkaç soru oluşturayım. 

(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "ef'âl âlemi 
içinde" her yönden geçerlimi'dir? 

Bence, evet bütün âlemler toplu olarak bir mükemmellik arz 
ederler. Ne bir eksik ne de bir fazla düşünülebilir. Ama mertebeler 
itibariyle bakılınca, her bir mertebeye göre farklı durumlar ortaya 
çıkar. Ef'al âlemi özelinde düşünürsek, 'her şeyi merkezinde 
bırakırdım.' İfadesi bazı durumlarda yanlış olmalı. Günahkârların 
yaptıkları yanlış işler, zaten öyle olması gereken işler değildir. O 
işlerden Rahman olan Allah razı değildir. Dolayısıyla, Ef'âl âlemi 
mertebesinde bulunan birisi, şeriat'ın kötü ve günah olarak 
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değerlendirdiği durumları merkezinde bırakmaması, onları ortadan 
kaldırmaya çalışması gerekir. 

(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, yangın, 
açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, "merkezindemi" 
dir? 

Bence, Allah-u Teâlâ'nın sıfat ve isimlerinin ortaya çıkmaları 
itibariyle evet merkezindedirler. Allah-u Teâlâ'nın tecellisi olarak 
ortaya çıkan alemlerde, kendisinin razı olmadığını belirttiği durumlar 
için, Mutlak Zât mertebesinden onay verdiğini biliyorum. Allahlık 
mertebesinin de, tecelli eden her ismi kendi mertebesi itibariyle 
varlıkta tutmak olduğunu biliyorum. Dolayısıyla, uluhiyet 
mertebesinden bakıldığında, bizim iyi ve kötü diye tabir ettiğimiz her 
durumun, gerçekten merkezinde olduğu ve öylece kalması gerektiğini 
düşünüyorum. 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "enfüsi 
beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? 

Bence, bedeni bir bütün olarak düşündüğümüzde, evet her şey 
merkezindedir. Ama organları ve işleyişlerini ayrı ayrı 
düşündüğümüzde merkez diye bir şey olmadığını, göreceli şeyler 
olduğunu düşünüyorum. 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen hadiselerin hepsi 
için onlarda merkezinde'dir diyebilirmiyiz? 

Bence, eğer kâmil bir anlayışla olayları idrak edebiliyorsak, evet 
her şey merkezindedir, olması gerektiği gibidir. Ama, bu anlayışa 
gelene kadar, başımıza gelen olaylara hep, "aslında öyle değil de şöyle 
olsa daha iyi olurdu.' mantığıyla bakarız. Bu ise, tamamen razı olma 
makamına ve Fenâ Fillah mertebesine gelinmemiş olduğunu gösterir. 
Dolayısıyla, kâmil hale gelmeden önce, iyi farz ettiğimiz şeyler 
dışındaki şeyleri merkezinde göremeyiz. 

(5) karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

Ben, 'merkezinde', ifadesinden, 'o şeyden memnun olunmuş' 
anlamını çıkarıyorum. Buna göre, her türlü artı-iyi olarak görülen 
hadiseden memnun olunduğu için, o şeyler merkezindedir. Ama eksi- 
kötü olarak görülen hadiseler, o şeylerden memnun olunmadığı için 
merkezinde değildir. Ancak bu şekildeki bir anlayış, büyük resmi 
göremeyen, isimlerin rüzgarları arasında oradan oraya savrulan bir 
insanın anlayışıdır bence. 

(5) Merkez ne demektir. 

Bence, bir şey tam orta noktası demektir. Yukarıda ifade içindeki 
anlamı ise, 'ortaya çıkış halinin en iyi hal olması durumudur.' 

(6) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü olabilir. 
Bence, uluhiyet mertebesinin sözüdür. 
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(28) Öm er.. 



Date: Wed, 12 Mar 2014 14:42:36 +0200 
Subject: Bir hikâye bir çok yorum 
To: terzibabal3@hotmail.com 

Selâmünaleyküm 

Rabbimize sonsuz hamd-ü senalar olsun, salât ve selâm efendimiz ve 
yegâne şefaatçimiz Muhammed Mustafa (s.a.v.) in ve âl ve ashabının üzerine 
olsun... 

Cenab-ı Hakk sevdiklerinizle birlikte hayırlı ve uzun ömürler versin ve sizi 
başımızdan eksik etmesin. 

Haddimiz olmayarak bu konuda yazmak cüretinde bulundum, affınıza 
sığınıyorum 

İşleri merkezinde bırakmak 

Bu gün aynı soru bizlere sorulsa çok azımız müstesna hemen hemen 
hepimiz ben olsaydım şöyle şöyle yapardım diye cevap vereceğimizden hiç 
kuşkum yok. Bunun sebebi ise bugüne kadar almış olduğumuz dînî eğitimdir. 
Çünkü bugün bize anlatılanlarla Cenâb-ı Hakk'ı tanımak veya anlayabilmek 
çok zor. 

Bugünkü anlayışa göre Allah (c.c.) her şeyi halk ettikten sonra bir kenara 
çekilmiş ve kıyâmet gününü bekliyor. O gün gelince kıyâmet kopacak ve 
herkese yaptığının karşılığını verecek. Yâni her şeyi âhirete bırakmış hiçbir 
şeye müdahale etmiyor. Bu dünyada herkesin yaptığı yanına kâr kalıyor. Ve 
insanları kendi haline bırakmış gibi bir inanç hâkim. Halkın %99'u böyle 
inanıyor. Tabi bu inananlar için geçerli. Bir de inanmayanlar var. Onlar ayrı. 
Bundan dolayı herkes kendi aklınca dünyaya çeki düzen vermeye kalkıyor. Ve 
her geçen gün daha kötüye gidiyor, insanlar önceki günleri özlüyor. Dünyayı 
yaşanmaz bir hale getiriyorlar. 

Mesnevî-i Şerifi okuyuncaya kadar bende aşağı yukarı böyle 
düşünüyordum. Mesnevî'yi okuduktan sonra bu güne kadar hiçbir şeyin 
farkında olmadığımı farkettim. Araştırmaya ve değişik kitaplar okumaya 
başladım ve araştırdıkça birçok güzellikle karşılaştım. Bu arada Fusus'ul- 
hikem'i de okudum ve internetten Terzi babamın bu konudaki birçok 
kitaplarını okudum, sohbetlerini de dinledim ve hâlâ dinlemekteyim. Bütün 
bunlardan sonra işlerin hiç de öyle olmadığını ve Cenâb-ı Hakk'ın bir an dahi 
olsa hiçbir şeyi başıboş bırakmadığını anlamaya başladım. 

Kâinatta ne varsa her şey yerli yerindedir ve ne bir fazlalık ne de bir 
eksiklik söz konusu olamaz. Kâinatta lüzumsuz hiçbir şey yoktur. Çünkü Allah 
abesle iştigal etmez. Eğer falan şeyler lüzumsuz dersek Allah'a eksiklik isnat 
etmiş oluruz. Burada konu insan olduğuna göre şöyle söyleyebiliriz. İster 
Allah'a inansın isterse inanmasın herkes her an O'na yönelmekte ve O'na 
sığınmaktadır. İster farkında olsun ister olmasın bu böyledir. Herhangi bir 
insan hasta olduğunda ya hastaneye gider veya birtakım ilaçlarla tedâvi 
olmaya çalışır. 

Aslında bu kimse bu hareketiyle Allah'ın eş-Şâfi ismine sığınmaktadır. Veya 
karnı acıkınca hemen bir şeyler yeme ihtiyacı hisseder bu ise Allah'ın er- 
Rezzak ismine sığınmaktır. Bir suç işlediğinde kimsenin bilmemesini ister bu 
da Allah'ın el-Settar ismine sığınmaktır. Çok çalışıp zengin olmak ve kimseye 
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muhtaç olmamak ister bu da Allah'ın el-Ganiyy ismine sığınmaktır. Bu 
örnekleri çoğaltabiliriz. Bundan hiç kimse kaçamaz mutlaka O'na sığınır. İşte 
Allah (c.c.) bu ihtiyaçları kendisine perde yapmış ve kendisini gizlemiştir. 
Bunu da ancak ehl-i irfan yolunda gidenler fark edebilir. Yoksa şifayı 
doktordan veya ilaçtan bilirler, tokluğu yedikleri şeylerden bilirler, kazanmayı 
kendi çalışmalarından bilirler ve şirke düşmüş olurlar. Zâhire bakıp aldanırlar. 
O'nun mülkünün dışına çıkmaya imkân ve ihtimal yoktur. Çünkü Allah (c.c.) 
buyuruyor ki: "ona kendi ruhumdan Lifledim" ve yine başka bir âyette de 
"insanları ve cinleri ancak ban kulluk etmeleri için halkettim". Allah'ın 
sözünün hilâfı yoktur. O ne demişse öyledir. Herkes kendi istidadı neyi 
gerektiriyorsa onu işler. Ama farkında olur veya olmaz. 

Burada Enes b. Mâlik (r.a.) efendimizin bir sözünü hatırlatmakta fayda var. 
Şöyle buyuruyor: "Tam on yıl Allah Rasülüne (s.a.v.) hizmet ettim. Bir gün 
olsun benim yapmış olduğum bir işten dolayı şunu niçin şöyle yaptın dediğini 
duymadım." Çünkü Efendimiz (s.a.v.) Allah'ı ve işlerin merkezinde olduğunu 
en iyi bilen kimsedir, ve Efendimiz (s.a.v.)in bir duâsı şöyledir. "Ya Rabbi 
bana eşyadaki hikmeti olduğu gibi göster" demek ki bu hikmeti görmek o 
kadar kolay değil. 

İşleri merkezinde bırakmak ; 

Cenâb-ı Hakk'ın eşyadaki tecellilerini görmektir, eşyadaki hikmeti 
anlamaktır, hiçbir şeyin O'nun iradesinin dışına çıkamayacağını anlamaktır, 
O'nun işine karışmamaktır. Haddini bilmektir. 

Hayır ve şerr her şeyin Allah'tan geldiğine inanmaktır. Her şeyin O'nun 
dilemesiyle olduğunu bilmektir. O'nun her an yeni bir işte olduğunu bilmektir. 
Ve bu konularda çok çok tefekkür edip düşünce ufkunu genişletmektir. O 
zaman hiçbir şeyin rastgele olmadığı daha net bir şekilde idrak edilecektir. 
İşlerin hepsi merkezindedir. İnsanoğlu onu merkezinden çıkarmaya uğraşıyor 
(tabi düzelteceğini zannederek). Fakat bu mümkün değil. Her şeye gücü yeten 
sadece Allah'tır (c.c). 

Kâinatta hiç bir şey tesadüfi değildir. Erzurumlu İbrahim Hakkı (k.s.) 
hazretleri şöyle buyuruyorlar: 

"Deme Niçin Bu Böyle, 
Yerindedir O öyle.. 
Var Sonunu Sey reyle.. 
Mevlâ Görelim Neyler, 
Neylerse Güzel Eyler..." 

Cenâb-ı Hakk cümlemize konuşmaktan çok, düşünüp tefekkür etmeyi ve 
seyredip ibret almayı, akıl, idrak ve gönül genişliği lütfetsin.... Âmin. 

Hürmet ve saygılarımla ellerinizden öperim 



(29) Ek.... Ku 

From: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: Merekez Tefekkür 

Date: Thu, 13 Mar 2014 23:33:05 +0200 

Hayırlı akşamlar hayırlı cumalar, Ek.... bey kardeşim göderdiğiniz iki 
dosyayı da indirdim gözden geçirdim ikiside güzel olmuş ancak daha 
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evvelcede bildirdiğim gibi sizin dosyanız gene oldukça uzun olmuş bu kadar 
yazı o kitabın hacmi için oldukça fazladır. Bu daha evvelki, doğdular, yaşadılar 
öldürdüler, öldüler, hikâyesine benzedi mümkün ise bu dosyanın aslı sizde 
kalsın ancak bana en fazla yarısı kadar büyüklükte bazı yerlerini 
çıkararak yeni bir dosya oluşturup gönderirseniz daha çok memnun 
olacağım, nasıl olsa yarısı kadar bir sahada da mevzuu anlatmak mümkün 
olacaktır. Zahmet olacak. Yazı gönderen bütün kardeşlerimize teşekkürlerimizi 
bildirirsiniz Cenâb-ı Hakk her türlü işlerinde kolaylıklar ve başarılar nasib etsin 
inşeallah. Herkese selâmlar hoşça kalın pazar günü inşeallah bekliyoruz. Terzi 
Babanız. 



To: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: Merekez Tefekkür 

Date: Thu, 13 Mar 2014 14:11:18 +0200 

Selâmün Aleyküm 

Terzi Baba 

14.10.2013 P.tesi tarihinde (86-6-Bir hikâye birçok yorum) serisinden 

lütfederek, "bayram hediyesi" olarak evlâtlarınıza göndermiş olduğunuz 
"Merkez efendi Hazretleri-Osmanlı hikayeleri" konusuyla ilgili tefekkür 
çaılşmalarını 

iki dosya halinde ekte gönderiyorum. 

Bu vesile ile, tüm kardeşler olarak ellerinizden hürmet ve muhabbetle öperiz 
ve daim himmetlerinize talepkarız. 
Ek 



Ek....Ku 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 
Bismillâhirrahmânirrahîm 

14.10.2013 Pazartesi ve Arife günü gelmiş olan e-mail'de, Efendi Baba'nın 
her sene yapmış olduğu çalışmalara benzer evlatları olarak bizlere lutf-u 
ilahiyede bulundu. Allah razı olsun. Amin. 

(86-6-Bir hikaye birçok yorum) 

Merkez efendi Hazretleri-Osmanlı hikayeleri, (www.isimlopedi.com) 

8 + 6 = 14 Hakikat-i Muhammed-i dolunay (BEDRİ MÜNİR) 

8 x 6 = 48 (4+8) = 12 Hakikat-i Muhammed-î (Bütün âlemlerin zuhur 
yeri) 

48 + 6 = 54 Piriyetin Halifelik makamı 

54 (5 Hazaratı Hamse 4 İslamın remzi) (5 + 4) = 9 Tevhidi Esma 
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Osmanlı kelime anlamı, "Düşündüğünü çekinmeden, açıkça söyleyen, 
bulunduğu toplulukta yetki sahibi olan" 

Muslihiddin kelime anlamı, "Dini iyileştiren, düzelten, ıslah eden, dinin 
salahı için çalışan" 

"Merkez" kelime anlamı, "Bir ülkenin, bölgenin veya kuruluşun yönetim yeri, 
Bir işin öğretildiği, bir işin yoğun olarak yapıldığı yer, Belirli bir yerin ortası, 
Kentin, ticaret ve işgörü etkinliklerinin toplandığı çekirdek kesimi, özbölge 
Bir dairenin veya bir küre yüzeyinin her noktasından aynı uzaklıkta 
bulunan iç nokta. " 



Merkez, birşeyin veya 360 derecelik dairenin tam orta noktası; Bunu 
ikiye bölersek (360/2 = 180) zahir - batın, Şeriat hakikat, 18 alemdeki tam 
orta noktası diyebiliriz. 

MERKEZ : 

mim - Muhammed 
ra - Rahmaniyet 
kef - Kevniyet 

ze - Zatiyet (11. harf - Tevhidi Zat) 

Hakikat-i Muhammedin Zati tecellisinin tenezzülen Rahmani Kevniyeti, 
denebilir 

MERKEZ, Ebced hesabıyla; (mim-ra-kef-ze) (40+200+20+7) = 267 
267 (2 + 6 + 7) (2 + 13) = 15 (1 + 5) = 6 

267 (2 + 13) Hakikati Muhammedi zevç üzere (zahir ve batın) irfan olunma 
zevkidir, 

(1 + 5) Ehadiyetin Hazaratı Hamse üzere irfan olunma muhabbetidir, 
diyebiliriz. 

Rabbım Sümbül Efendi neşesi olarak neşe-yi zatisinden Pirimiz Efendi Baba 
dolayısıyla adeta ikram etmektedir. 

Bir neşe üzere diyebiliriz ki 

MERKEZ, (MERKE-Z) yani kelime (MERKE) ve (Z) ayrılırsa, (Z) zatiyetin 
işaretidir. 

Aynı zamanda işaret sıfatı anlamında da kullanılabilir. 

(MERKE) harflerini yer değiştirirsek (EKREM) ve (KEREM) i görmek 
mümkündür. 

Bunu da İkram-ı Zati, Kerem-i Zati olarak düşünülebilinir. 

(KEREM) ebced hesabıyla; (kef-ra-mim) (20+200+40) = 260 (2+6) = 8 

(EKREM) ebced hesabıyla; (elif-kef-ra-mim) (1+20+200+40) = 261 (8+1) 
(7+2) = 9 

Zatiyetin (8 + 1) 8 cennetteki Ehadiyeti tespiten, toplam 9 Tevhid-İ Esma ki 
Sıfat, Esma ve Ef'al müşterek çalışırlar. İsimler verilecek ki Fiiller harekete 
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geçsin, Fiiller amel olacak ki Sıfat ortaya çıksın. (7 + 2) zahir batın 7 nefis 
mertebesinin görünmesidir. 

Pirimiz Efendi Baba ağzından yapılmış olan bu tatbikat aslında bize 
"MERKEZ"İN 

ne olduğunun irfaniyet hilatının giydirilmesidir, diyebiliriz.. 



**** 

Bu lütuf da tarihi itibariyle; 

14.10 yani (14 + 10) = 24 

2013 yani (20 + 13) = 33 

Toplamı olarak (14 + 10 + 20 + 13) = 57 (5 + 7) 12 denilen bir vakit 
kaydıyla adeta İnsanı Kamil makamı zevki üzere zuhura gelmiştir, diyebiliriz. 

* * * 

Aşağıda anlatılanda görüldüğü üzere, bir Mürşid-i Kâmil tarafından evlad-ı 
hakikisine 

Vücud-u Muhammedi (Hz. Kur'an'ı) Katındaki Din-i İslamı nasıl giydirip, özünü 
evladından beyan etmiş ise, Pirimiz tarafından aynen bizlere de böylece 
tatbikatta bulunulduğu zevkindeyiz. Bizlerde de bu hakikat, yine Kur'an ışığı 
altında tarif olunması inşaallah makbul bir şekilde açılır. Amin. 

* * * 

Sonunda varacağımızı önceden ifade etmek isteriz ki, Vucud-u Muhammed, 
Vacib-ül Hazretlerinin ekmel mükemmel kendine ayna ettiğidir. Kulum ve 
Rasulüm (abdehu ve rasuluhu) müşahadesinde olduğudur. Gerek 
mertebeler içindeki, gerekse mertebeler arasındaki oluşumlarda Ef'al, Esma, 
Sıfat bakımından ters gibi görünmeler mertebe ve makamsal 
mazhariyetlerdendir. Razı olduğu irfan olunma muhabbetinde, irfan 
olunmaya hizmet etmektedirler. 

Bir şey diğerlerine göre ahenksiz, dengesiz görünebilir, ancak kendi 
mazhariyetinin özelliği gereği o şey ekmel, mükemmeldir ve 
merkezindedir. Mesela Eşek sesi için Hz. Kur'anda (Lokman 31/19) (Ve 
yürüyüşünde aksıd/tutumlu, mutedil ol ve savt/sesini gada/indir, alçalt, 
kesin ki, seslerin en çirkini elbette ki, savtü'l hamiyr/ eşeklerin sesidir.) diye 
buyrulmuştur. Ancak halkıyeti itibariyle, eşek olarak tanzimi yönünden, 
ekmel, mükemmeldir ve merkezindedir. 

Hacı Bektaş Veli buyurmuştur ki, 

Muhabbetin dilinde / Hakk'ın yarattığı her şey yerli yerinde. 

Bizim nazarımızda kadın erkek farkı yok. / Noksanlık da eksiklikte. 

Namütenahi görünmeler içinde mükemmel olduğu gibi Cem ve Cemül Cem 
olarak da ve vahdaniyeti itibariyle de ekmel mükemmeldir. 

Hz. Muhyiddinî Arabi, "Sübhanellezi ezharel eşyae ve hüve aynühü" 

(Onu tenzih ederiz ki; eşyayı zuhura getirdi ve onun aynıdır.) Buyurmuştur. 
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Hz. İsmail Hakk-ı Bursevi, "Kitabu'n-Netice" isimli kitabının Cilt 1 sahife 
170-171 de 

Cümle, elife, elif de, noktaya bağlıdır. 

Hiçbir Sure yoktur ki; onda kelimeler olmasın. 

Ve hiçbir kelime yoktur ki; onda harfler olmasın. 

Ve hiçbir harf yoktur ki; onun hakikat-i elife dönük olmasın 

Ve hiçbir elif yoktur ki: onda nokta olmasın. 

Elif de; nokta gayb'da olduğundan his gözüyle bakanlar ancak elifi 
gördüler 



* * * 

Pirimiz, "On üç ve Hakikat-i İlahiyye" isimli kitabında Lütfetmiştir ki, 

Kelime-i Tevhid'de nokta olmaması sırf nokta olduğundandır. Zira Tevhid, 
vahdet-i isbattır. Vahdet ise ayn-ı noktadır ve Muhammad (s.a.v.) vahdetin 
tam kemalli zuhur mahallidir. Ve O nun ikincisi ve mertebesinde müşterek 
olanı yoktur. 

Alem de devr eden Ahadiyyet "ELİF-İ" (vücüb - vacib) Vahidiyyet - "MİM- 
İ" (imkan) dır. Ve bu "MİM" O "ELİF" in aynasıdır. Ve suret-i alem-e, suret-i 
Adem kaynak olmuş ve suret-i Ademiyyenin dahi en kemalli suret-i, suret-i 
Muhammediyyeden istifade etmesiyle olup, imkan "mim-i" ile Ahadiyyet 
"elifi" ni (cem) etmiş/toplamıştır ki; biri cem-i biri fark-ı ve biri zahiri ve 
biri mazharı yani zuhur yeridir. 

Bu manadandır ki; İnsan-ı kamil cem'ül cem ehlidir ve O nun hicabı/perdesi 
yine kendisidir. Ve bir şey ki; kendi kendine hicab/perde olmaz. 

İşte Hakk'a ve İnsan-ı Kamile göre hicab/perde yoktur. Zira Hakk'ın İnsan-ı 
Kamile iltifatı vardır. Ve nakıs/noksana göre hicab/perde vardır zira 
a'ma'sı/hakikat-i kendisine münkeşif olmamış/açılmamıştır. 

* * * 

Merkezinde mi değil mi?... sorusunda; Merkezinde veya merkezinde değil 
demek dahi onun merkezinde olduğunu gösteriyor. Dikkat edilirse "Merkez" 
kelimesi etrafında dönüyoruz. "Merkez" kelimesi ile görünmeyi merkez 
almışız. Hep merkez diyoruz, öyle midir böyle midir?... Hep merkezi 
konuşuyoruz ne kadar merkezinde değil mi? 

* * * 

"kuntu kenzen mahfiyyen feahbebtü en u'refe fehalaktül halka liu'ref" 

"kuntu kenzen mahfiyyen" (gizli (hazine idim,) 

"feahbebtü en u'refe" {bu halde irfan olunma diye ben aşırı 
hubb/ muhabbet ettim,) 

"fehalaktül halka liu'ref" (bu halde irfan olunma için halkı ben halak/halk 

ettim,) 

Diğer bir deyişte de, 
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"ve halaktül halka liya'rifuni" (ve irfan olunmam için halkı ben halak/halk 

ettim,) 

buyrulmuştur. Dikkat edilirse, 

1. kenzen mahfiyyen; Gizli hazine kün/olma 

2. ahbebtü; aşın hubb/muhabbeti (ben) olarak etme 

3. en u'refe; irfan olunma diye (olunmaya) (passiv formda yani kendinden 
kendine) 

Böylece aşırı hubb/muhabbeti (ben) olarak etmem, arif olunmada zuhura 
çıkıyor. 

4. (liu'ref) irfan olunma için - (liya'rifuni) irfan olunmam için tahsis edilme 
Böylece tahsis yeri yani kendinden kendine olması zuhura çıkıyor. 



5. halaktül halka; el halkı (ben) olarak halak/halk ettim 

Böylece kendinin halkettiği (el halk) yine kendidir, ( kendinden kendine kendi) 

Neticede irfan olunma diye (olunmaya) kendi halketmesi olan (el halk) ismi 
tarif olarak kendi görünmesidir. Razı olduğu arzusu da, kendi irfan olunma 
tahsisi ile kendi aşırı hubb/muhabbet etme zuhurdadır. 

kuntu kenzen mahfiyyen" (gizli hazine idim) sırrında razı olduğu arzusu 
"irfan olunmaya "dır. Hedef belirlenmiştir. Mertebe ve makamlar hepsi irfan 
olunmaya tahsistir. İlham, hayal, zevk, ilme vs., değildir. Hubb/muhabbet 
"irfan olunmaya" dönük aşk üzere zuhura çıkacaktır. İlim işte bu 
malumluğa bağlıdır. 

* * * 

kuntu kenzen mahfiyyen" (gizli hazine idim) sırrının, görünmezden 
görünür hale gelmesi Hubb/Muhabbet ile yani nokta (•) misalidir. Ama'iyet 
halinden ama'lığını tarifen bir nokta halinde zuhura gelir. 

Noktanın (•) büyüğü, (| ) he/hüviyettir. Noktanın (•) üst üste 12 tanesi 
"İnsan-ı Kamil"in ve görünmeyen 13. üncü ile de "Hakikat'ü Ahadiyyet'ül 
Ahmediyye" nin remzidir. Elif a olarak Ehadiyet ve Ademiyet'in remzidir. 

Hallac-ı Mansur, "her şeyin özünün, tüm çizgilerin ana temeli, bulunamayan 
gizli tek nokta (•) olduğunu" savunur. Ve Hallac-ı Mansur devam eder, 

"Bütün harfler ve biçimler, noktanın uzantısı, noktanın türevi olarak 
görüldüğünden, 

O'nun (Tanrı'nın) maddeler evrenindeki ilk belirlenmesinin nokta olduğuna 
inanılır. 

Elif bir nokta (•) nın uzantısıdır. Başlangıç nokta (•) ile başlar, Elif a olur, B 
X ile devam eder ve saklı nokta (•), B'nin altındadır." 

* * * 

Niyazi Mısri buyurmuştur ki, 

Hakk ilmine bu alem bir nüsha (sayfa) imiş ancak, 
Ol nüshada bu Adem bir nokta imiş ancak. 
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Ol noktanın içinde gizli nice bin derya, 

Bu alem o deryadan bir katre (damla, nokta) imiş ancak. 

* * * 

Allah kendini neyle anlatıyorsa, o anlatmış olduğu şeyin mazhariyeti neyse o 
mazhariyetinin gereği şeytan için istiaze, abd/kulluk için istiane zikri ve 
tatbikatı içinde takva ile yürüyebildiğimiz kadar ona yakınlık sağlayabiliriz. 
Böylece o irfan olunmanın tasdik ve şehadetinden hissement oluruz. 

Bunun dışında gerek medh yönünden, gerekse zem yönünden de olsa 
söyleyeceğimiz herşey ancak kendimize varlık izafe etmekten başka bir şey 
değildir. 

Sübhanallahi ve bihamdihi" (hu/kendi hamdı ile Allah subhan'dır) 



Şüphesiz ki Allah kendi hamdı ile kendini, kendi över. Nitekim "Muhammed" 
ismi ile alemler olarak kendini fevkalade bir şekilde tevhid üzere açmış, yine 
"Ahmedi Mahmudu Muhammed" isimleri ile de makamsal olarak övmüştür. 

* * * 

"Allah Adil dir , "Allah Hakk'tır" beyanı şeksiz şüphesiz doğrudur. Adalet 
ve Hakkın görünmesi mertebe ve makam itibariyle kendi içlerinde esfelden 
aliy-ül ala'ya kadar görünüm ve değişim arzeder. Bu o'nun (muhtelifen el- 
vanühü) renklerindeki muhtelifliği, çeşitliliğidir. Ancak mertebe, makam 
olarak farklılıklar arzetse de yine kendi her biri kendi mazhariyeti içinde 
ekmel, mükemmeldir ve merkezindedir. 

Mertebe ve Makam ve Mazhariyete göre men/kimlik ve ma/şeyyiyet lerde 
farklılıklar görülür. Yine - Mertebeler, tertibi gereği; - Makamlar, imkanları 
gereği; - Mazhariyetler, zuhurları gereği; kendi içlerinde farklılıklar arzeder. 

Hayvanlardan misal verecek olursak; Bunlarda et yiyenler hayvanlar ve ot 
yiyenler hayvanlar vardır. Bunların yer değiştirmeleri had ve hududu aşmak, 
ayeti inkar etmektir. 

Mesela, At - kişner/ Eşek- anırır/ Kuzu - (me) ler/ İnek-(mö) ler/ Kurbağa - 
vıraklar /Kurt - ulur, Aslan - kükrer ve ilah... 

Bunlar farklılıklar olarak görünse de aslından hu/hüviyetinin "muhteliflin 
elvanühu" muhtelif renkleridir. Hepsi kendi içinde ekmel ve mükemmeldir. 

Hepsi kendi içlerindeki ve diğerleri ile münasebetleri bakımından uygundur. 

Yukarıda dendiği gibi eğer bunların yerleri değiştirilip, mesela (kuzu, kükrer) 
de (aslan, (me) ler) ise o zaman problem vardır. Bu durumda had ve hudud 
aşılmıştır, ayet inkar edilmiştir. 

Netice olarak, Allah için iyi, kötü ve/veya doğru, yanlış ayrımı olmayacağından 
bunların hepsi gerek kendi içlerindeki farklı görünmelerinde ve gerekse tümü 
"halkıyet muhabbeti" ile arzuyu ilahinin razı olunması itibariyle ekmel, 
mükemmeldir ve merkezindedir. 

* * * 

Nasut alemindeki fıtrat neticesinde 
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- Cismaniyete havi farklılıklardan dolayı cismani anlayışa uygun düşmeyen 
hatta aykırı, ters düşen şeyler ESMA/İSİMler anlamına uygun olabilirler. 

- Yine ESMA/İSİMler anlamına uygun düşmeyen hatta aykırı, ters düşen 
şeyler SIFAT tanım ve tarifine uygun olabilirler. 

- Yine SIFAT tanım ve tarifine uygun düşmeyen hatta aykırı, ters düşen 
şeyler ZATİYETE/ZATA uygun olur. 

- ZAT a ayna ZAT tır. Kendinden kendine... Sübhaniyet-i Asliyet... 
"Ve ma erselnake illa rahmeten MI alemin" (Enbiya 21/107) 

(Ve biz seni göndermedik, ancak alemlere rahmet içindir.) 
(Biz seni, ancak alemlere rahmet olarak gönderdik.) 



Müslüman kafir herkese, herşeye, tüm mahlukata rahmet içindir. Bu yüzden 
de ekmel, mükemmeldir. Cisimde de, İsimde de, Sıfatta da görünen bu 
farklılıklar kendi makam ve mertebeleri ve kendi mazhariyetler içinde olması 
gerekenlerdir ve oraya göre uygundur. Ekmel, mükemmel ve şüphesiz ki 
merkezindedir. 

* * * 

İblis diye varlık ancak Allanın Ademiyet mertebesindeki nizamı gereği 
isimlendirmesidir. 

Yani İblis mülk aleminin, kesret anlayışı içinde elbise giyerek hevesat 
tesiratında kendine vücud izafe etmekten başka bir şey değildir. Çünkü 
Rabbım nizamını tahsis üzere, "liademe/Adem için", 

"limuhammed/Muhammed için", "lillahi/Allah için" şeklinde beyan etmiştir. 

İsmi tarif mananın, makamın ispatıdır. Tahsis edilen, irfan olunmaya hizmet 
ile Muhammedi nurlanmadadır. Tahsis edilme, hedefi, makamı, manayı 
göstermektedir. 

Mülke doğru çekmek ise, gelmiş olduğun yerin dışında kalmak demektir. Bu 
durumda aslını ve hedefini inkar etmektir. Esasında gayri kalmak da mümkün 
değildir. Çünkü mesela gayrullah dendiğinde bunun manası, gayr olanın da 
Allah olduğunu tespittir. 

Neticede aliyyül ala'dan esfeli safiline tenezzülün her mertebe görünmesinde 
Hakk bizzat kendini tevhid üzere tasdik etmektedir. 

Yanlış veya doğru, güzel veya çirkin, eksik veya tam şeklindeki ifadeler ancak 
kesret aleminin gereklilikleridir. Bu alem için de bunun böyle olması gerekir. 

Amaiyetinden, Ehadiyetine Samed olarak Vahdaniyetine tenezülündeki zikir, 
Sübhanallahi ve bihamdihi" (hu/kendi hamdı ile Allah subhan'dır) zikridir. 

Mertebelerin gerek kendi içlerinde, gerekse birbirleri aralarında doğru veya 
yanlış demeleri dahi doğrudur. Çünkü o doğru ve yanlış demeleri 

Kur'anı Kerim'de beyan edilmiştir ki, "bazınızı bazınızla imtihan ederek sabırlı 
olanlarını tespit içindir." (ve sizin bazınızı bazısı için fitne/sınama olarak 
ca'l/kıldık siz sabrediyor musunuz?) (Furkan 25/20) 

* * * 

1. Hz. Kur'an'da MELÂİKE/Melekler; 
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Ademiyette irfan olunma vücud-u Ademin inşası liademe (adem için) 
secde edebi üzre arzda halife kılınması olarak kılınmıştır. (Bakara 2/30-31) 

2. Hz. Kur'an'da İBLİS; 

Ademin Rabbı meleklere "liademe/adem için" secde edin dediğinde Melekler 
secde ettiler, İblis secde etmedi ve kafirlerden oldu. (Bakara 2/34) 

Bunlar daha Melekut mertebesinin meleklik irfaniyetinde tespit edilmiştir. 
Hepsi irfan olunma muhabbet hamd u senalarıdır. 

3. Hz. Kur'an'da ADEM; 

"ve kulna ya ademüskün ente ve zevcüke'l cennete" (Bakara 2/35) 

(Ve biz kul/demiştik ki ey Adem! üskün (sakin_miskin/iskan-yerleşme 
_M esken) 

Sen ve senin zevc/eşin el cennete/bu cennet.) beyan edilip de , 

"ve la takreba hazihi'ş şecerete fetekuna mine'z zalimiyne" (Bakara 
2/35) 

(ve hazihi'ş şecer/şu ağaca akreb/ yaklaşmayınız, sonra ikiniz de 
zalimlerden olursunuz.) emredildiğinde ADEM, "ente ve zevcüke" olarak, 
sözü yerine getirmeyince 

Adem'in Rabbı Allah, 

"ve nadahüma rabbühüma e-lem enhe küma 'an tilküme'ş şecereti" 

(Araf 7/22) 

(Sizi bu şecer/ 'ağaçtan nehy/ 'yasaklamış değil miydim.) (Araf 7/22) diye 
NİDA etmiştir. 

* * * 

Melekut Alemindeki "liademe/adem için" secde irfaniyetindeki vucudiyette, 

görülüyor ki, İBLİS - ADEM ve zevcinde müşterek olan "İHRAÇ" 

Adem'de ilave olarak "NİDA" - "IH BUT" - "CEMİY'AN" var. 

İblis'de ise ilave olarak "LANET" - "MUNZAR" - "CEHENNEM" var. 

Bu tasavvur Adem ve zevcinde "CEMİY'AN" tatbikata koyar. Böylece 
Melaike/melekler ve İblis cem/cemiyet halinde olurlar. 

Bu oluşum "İHRAÇ" şeklinde oluyor. Bu birşeyin içinden dışarıya doğru 
akımdır. İşte bu GAYB ve ŞEHADETtir. 

Neticede Adem -Havva, melekler - İblis ile "CEMİY'AN" arza indirilmiştir. 

Hepsi kendi mertebelerinde doğru olarak ekmel, mükemmeldir. Neticede 
bütün bunları tanzim etmede, Allah iradesi olarak Nizamı ilahi tatbik 
bulmuştur. 

* * * 

Tatbikata görülüyor ki, Adem'in Rabbı, ADEMİ, 
"Nefahtü min ruhiy" (Secde 32/9) 

"Nefahtü fiyhi min ruhiy" (Sad 38/72 - Hicr 15/29) sırrının şanı gereği 
TARD etti. 
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"lekad halakne'l insane fiy ahseni takviymin" (Tıyn 95/4) 

"sümme redednahü esfele safiliyne" (Tıyn 95/4-5) 

(gerçekten/ andolsun ki, insanı ahseni takviym/ahsen kıvamda halkettik. 
Sonra da onu esfele safiliyn/ aşağıların en aşağısına reded 
(tard/ 'döndürdük, yuvarladık) (yakınlaştırılmak üzre uzaklaştırdık) 

Bundan sonra Adem üzgün, "ben ne yaptım" levmiyeti içinde sükunetini 
bozdu. 

(Bu halde Adem Rabbi'nden kelimeler telakka (mülaki/kabul etti, aldı) Bu 
halde onun üzerine tövbe eyledi, kesin o ki, "nüve" tevvabü'r rahıymdir.) 

(Bakara 2/37) 

Bütün bunlar Allanın arzu ilahisi olup, razı olduğudur. 

Rabbın, rabbi öğretimiyle hepsi ekmel, mükemmel ve merkezindedir. 

* * * 

Halkediliş, aliyyül ala dan esfeli safiline tenezzülen, 

"ya eyyühe'n nasüttekü rabbekümülleziy halekaküm min nefsin 
vahıdetin ve haleka minha zevceha ve besse minhüma ricalen 
kesiyren ve nisaen" (Nisa 4/1) 

(ey insanlar Rabbinize ittika/ takva edin o zat ki, 

1. sizi nefsin vahıd/tek bir nefisden halketmiştir 

2. ve ondan/kendinden de kendi zevç/ 'eşini halketmiştir. 

3. Ve o ikisinden de birçok rical/erkekler ve nisa/kadınlar 
besse /türetmiştir. ) 

Olduğu beyan edilmiştir. 

Rabbımız açmışta açmış ve bu açılış hala kevn ve fesad üzere devam 
etmektedir. Sonunda "ileyhi türce'une" emri tahtında, hüviyete dönüşür. 

"keyfe tekfurune billahi ve küntüm emvaten feahyaküm sümme 
yümiytüküm sümme yühyiyküm sümme ileyhi türce'une" (Bakara 2/28) 

(Allahı (allah ile) nasıl tekfir/ inkar edersiniz ki, 

1. siz mevt/ölüler idiniz, sizi ahya/ diriltti 

2. sonra yine mevt/ öldürecek, yine hayy/ diriltecek 

sonra da ileyhi türce'une (hu/O'na döndürüleceksiniz) 

Nizamını zulmet ve nuraniyet tanımı üzere yapmıştır. Nuraniyet Zulmetin 
örtülmesini istemiştir. 

* * * 

Yaldızlı, süslü laflarla aldatma-aldanma üzerine, (En'am (6)/ 112) 

(Ve keza/böyle likülli nebiyyin/her Peygamber için insi ve 7 cinni (insan ve 
cin) şeytanlarını adüvv/ düşman ca'l/ kıldık. Onların bazıları bazısını aldatmak 
için sözün zuhruf /yaldızlısını vahy /fısıldarlar. 
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(Hadid 57/14) (Ve tâ ki, emrullahi/ Allah'ın emri cae/ 'geliverdi. Ve 
garur/çok aldatıcı (şeytan) billahi/ Allah ile (Allah hakkında) sizi 
garre/ aldattı.) 

* * * 

Bütün bunları irfan olunma muhabbeti olarak yukarıda ifade edildiği gibi 
sonunda "ileyhi türce'une" beyanı ile rucunun hüviyete olacak şekilde bir 
nizam altında tanzim etmiştir. 

Kişi fillerinde tesir altında olsun veya olmasın kendi seçimi, kendisinin 
geçimidir. 

(Bakara 2/286) (nefs/kimseye vüsati/gücünün üstünde birşeyi 
yükellifullahü/ Allah teklif, yüklemez kesb (iktisap ettiği, kazandığı) kendi 
içindir (lehinedir) ve iktisap ettiği, kazandığı yine kendi üzerine (aleyhinedir) 



* * * 

Bunları yaparken mertebeler gerek kendi içlerinde, gerekse birbirlerine 
nispetle ters gibi gözüküyorlarsa da seyrullahtaki hedefe göre neticede 
dönüş "ileyhi türce'une" hu (hüviyet olarak) ona dır. Rucunun hüviyete 
olması bakımından ekmel mükemmeldir. 

Mükemmel değildir demek dahi mükemmellik kelimesinin kullanılması 
itibariyle yine mükemmeldir. 

Rabbımda güzel, çirkin diye bir ayırım yoktur. Sadece Hak vardır. Güzel ve 
çirkin bir şeyi tarif içindir. Herkes kendine göre güzel veya çirkin diyebilir. 
Bazısının güzel dediğine, bazısı çirkin der. Bu indidir, haline göredir. 

Ancak çirkin için denir ki, "bu çirkin ama bu kadar güzel çirkin olur." Öyle 
bir çirkindir ki kişi doğru da baksa yanlış da baksa "bu kadar güzel çirkin" 

demek suretiyle çirkinliği dahi güzel olarak vasıflamıştır. Bu da ters gibi 
gözüken şeylerin ters gibi gözükmesinden dolayı mükemmel olduğuna 
işarettir. 

* * * 

(86-6-Bir hikaye birçok yorum) Merkez efendi Hazretleri-Osmanlı 
hikayeleri, (www.isimlopedi.com) 

Medrese eğitimi - Ulema Dönemi 

Musa bin Muslihuddin nice zaman medreselerde tahsil gördükten ve ulema 
sınıfına dahil olduktan sonra, İstanbul'a gelip yerleşti. Kısa zamanda müstesna 
bir mevkii elde etti. 

Bu dönem, İsm-i Adem olarak arzda halife ca'l edilme döneminin 
öncesidir. İlimler zahiri anlam içinde irfan olunmadadır. 

Hz. Kur'an'da Ademin rabbının (Bakara 2/30) (ve vakta ki, Rabbin melekler 
için demişti ki, "Ben ardı/ yer yüzünde muhakkak bir halife ca'l/kılacağım") 
beyanı fiiliyata geçmeden önceki dönemdir. Şeriatın şeriatıdır. Kelam ilmi 
üzerine medrese, ulema eğitimidir. İslamın şartları yüzeysel algılanma ile 
tatbik görür. 
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O mertebede, mesela "Abdest" dendiğinde, kişi henüz "Ab-Dest" haliyle 
görmez de sadece (abdest) diye görür. Kişinin bulunduğu o mertebe itibariyle 
o anlayışı doğrudur. 

Ancak bulunduğu yerin ikmalini yapmış ve mertebesini giyinmiş, mertebenin 
ilminin alimi olmuş. Öyle muhabbette ki artık vakti gelmiş. Mürşidsiz yürümesi 
tehlikelidir. A.Geylani Hazretleri Risalet-i Gavsiye'de, "ilim alimin 
şeytanıdır." buyruyor. 

Bu mertebedeki düşünce, İslamın 5 şartı olarak (Kelimeyi Şehadet getirme - 
Namaz kılma - Zekat Verme - Oruç Tutma - Hac'ca gitme) ikmal halinde olup, 
tecvid ile Kur'an okumaya devamdadır. Kendine göre ekmel mükemmel 
olduğuna hüküm verip, "Allah bana cennetini vermeyecek de kime verecek?" 
deme halindedir. Musa bin Muslihiddin gelişi böyledir. 

Bu dönem, İsm-i Adem olarak arzda halife ca'l edilme döneminin 
öncesidir. Daha burada Adem ca'l edilmedi. Kişi ilimlerin zahiri anlam içinde 
irfan olunma halindedir. 



Hz. Kur'an'da buyrulduğu gibi Ademin rabbının (Bakara 2/30) (ve vakta ki, 
senin Rabbin meleklere elemişti ki, "Ben ard/yer yüzünde muhakkak bir 
halife ca'l/kılacağım,") beyanı üzerine tatbikat başlamaktadır. 

Bunun için de Mürşidül Kamil (Reisül Mürşidin) yani irşadda reislik noktasının 
görünmesi lazımdır. Mürşidül Kamilin himmet etmesi, nazarı, sohbet'i gerekir. 
Böylece "IKRA" rabbi olarak Muhammedi Adem icadiyetine başlayacaktır. 

Zahir vücudunu tıyn (turab/toprak - mai/su) üzere icad etmiştir; şimdi de 
arza halife olarak Adem'i icad edecek, vücud verecektir. Kişi Rabbını Mürşidi 
Kamil (Reisül Mürşidin) ile tanır, "elestü birabbikim" (ben sizin rabbınız 
değil miyim?) beyanında "kalu" (derler) ki, "bela şehidna" (bela/evet... 
şahidiz) 

* * * 

Mürşidi Kamil için İtiraz - İnkar dönemi 

Ona Kur'an 'daki hakikatleri, Allah'ın ilmini öğreten de Allah sevgilisi, mürşidi 
Sümbül Efendi'dir. 

Bu dönem, zahirin şeriatı içindeki bilmeme halinin red ve inkar irfaniyet 
dönemidir. 

Mürşidi Kamil'in en büyük belirtisi, O'na gelenler önce onunla dalaşırlar. 

O'nun düşüncesini beğenmezler. Kendi düşüncelerinin putu içinde 
olduklarından, o hallerini terk etmeleri gerekir. O'nda kırk tane kusur 
bulurlar. Cismaniyetini, arapça telefuzunu vs. beğenmezler. 



Önceleri Sümbül Efendi'yi inkar edenlerden biri de kendisiydi aslında. 

Bu dönem, zahir şeriatı içindeki bilmeme halinin red ve inkar irfaniyet 
dönemidir. O da kendi mertebesi içinde bir irfaniyettir, o da merkezindedir. O 
hali zannettiği benlik putu içindedir. Şimdi girilmiş olan benliğin gitmesi lazım, 
"Ente/sensin" talimi, demesi gerekir. 
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Böylece cisimle kavga etmekten, şeytanı taşlamaktan namaz kılacak vakit 
bulamıyoruz. 

"Sen şöylesin ben böyleyim" iyi de Hakk nerde?.... 

* * * 

Ama Allahu Teala ona bir rüya ile yanlışta olduğunu malum etti. 

Maneviyata bu rüya ile çağrıldı. Bu vesile rüya onda derin düşünceleri 
beraberinde getirdi. Maneviyatta rüyalar, manevi teraki ve mertebelerin inşa 
edilmesinin habercileridir. 

Maneviyattaki rüyalar mevzunda diyebiliriz ki, 

1. - Musa/Museviyette, FİRAVUNUN RÜYASI; 

Firavun, bir gece rüyasında "Beyt-i Makdis'ten bir ateşin çıkıp, Kıptilerin 
evlerini yaktığını, 

ancak İsrailoğulları'na bir zarar vermediğini gördü. " 

2. - İbrahimiyet Mertebesinde, İBRAHİMİN RÜYASI; 
Kur'anda (Saffat suresi 100-109. ayetlerde) geçen 

3. - Yusufiyye Mertebesinde YUSUF'UN RÜYASI; 

Kur'anda (Yusuf 12/4-5)11 tane yıldız ve güneşin ona secde etmesi rüyası. 

Hülasa, Musa'da, İbrahim'de, Yusuf'da rüyalar Rabbi açılacak irşadı 
müjdeliyor. 

* * * 

Mürşidi Kamil'e davet Dönemi 

Rüyasında; Sümbül Efendi evinin kapısında dayanmıştı. 

"Sümbül Efendi" (maneviyat) onun kapısına (kendini muhatab edenin 
kapısına) dayanmış. Zahirdeki kabullerle inşa ettiği kapıya dayanmış. Manevi 
irşad zamanı gelmişti. 

* * * 

Rüyasından o kapının kırılma sesiyle uyanan 

Musa bin Muslihuddin düşünce deryasına dalıp gitti. 

Geldiği meretebe gereği zanni kapının arkasına yığılmış zayıf olan 
şeyler/eşyalar Rahmetin manevi açılmasının vakit geldiğinden, Manevi 
sultanın manevi nazar ve nefesi karşısında dağılıp giderler. Zahiri kabul edilen 
put şeriatları, Manevi nefse karşısında hallaç pamuğu gibi atılıp darmadağın 
olacaktır. 

Sümbül Efendi Hak noktasında Allanın arzusunu temsilen kapıyı açan olarak 
gözüküyor. 

"Kapıya dayandı" demek, kapıya yed/kudret eli destek veriyor. Diyor ki, 

- "kapı dediğin de Ben'im" - "Put ettiğin şeriatta Ben'im" - "O putlarda Ben'i 
göreceksin." 
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"El vesile" sırrının zuhuru olan Reisül Mürşid makamı, zamanın Manevi 
gönül sahibi Ademi Muhammedi Sümbül Efendi, Musa bin Muslihuddin'in 
zahiri, maddi bilim tefekkürüne müdahale ediyor. 

"Senin zahir anlayışını alıp, yerine ötekini vereceğiz," diyor. 

"Nalınlarını çıkar" beyanının Ademiyetteki görünüm... (Ta-Ha 20/12) 

(kesin ben ki, Rabbin ena/ benim Bu halde anla' na'ley/pabuçlarını çıkar, 
kesin sen ki, vadi'l mukaddes/ mübarek, kutsal bir vadide, Tuvadasın.) 

*** 



Düşündükçe ufku açıldı ve bu rüyanın büyük bir mana ifade ettiğini bildi: 

- Biz, meğer ne büyük gaflet içindeymişiz!.. 

Gece vakti kalkınca tefekkür çok olur. Gece vakti kalkınca teheccüd yapılıyor, 
"ben ne yaptım" "keşki yapmasaydı m diyerek, daha irfaniyetinde olmasa 
da Nesf-i levvame zevki üzere sabah ezanı ile evden çıkıp Sümbül Efendi 

Dergah'ına vardı. 



Demek ki özür, tevbe hele Rabbından aldığın kelimeler ile olursa, aynı 
zahirde olduğu gibi vücudda da "hayyalel felah, hayyalel felah" nidası üzre 
Ezan-ı Muhammedi okunması gibi olur. Böylece "esmayı ilahiyi" cismani 
mülk edinme teferruatlarından Allah kulluğuna firar edilip, rucu edilir. 

* * * 



Sabahı iple çekti Musa Efendi. 

Öyle bir anda olmuyor. Rüyayı gördü ama Sümbül Efendi ve dergahının haberi 
var mı? 

* * * 



Artık duracak zaman değildi. Gökleri inleten ezan sesleriyle birlikte evinden 
dışarı çıktı. 

Ezan sesini duydu mürşidine gidiyor yani gönül irşadına gidiyor. "Melamet 
don'unu giymiş" yani levmiyet içinde özür, tevbe tatbikatındadır. Bu sefer ki 
Ezan farklıidır. Manevi irşada izin verildi. Ancak böylece gönül mürşidi bulunur. 
İstenir de kendini çok sevdiğinden özür dilenmez, tevbe edilmezse Bulunsa 
da izin verilmez. 

* * * 



Rüzgar önündeki yapraklar gibi gitti, bir çırpıda o kıvrım kıvrım yolları bitirdi 
ve sonunda Sümbül Efendi'nin dergahına vardı. 

Sümbül Efendi'nin dergahı.... 

Efendi, Sümbül Efendi olacak..., Dergah da, Sümbül Efendi'ye ait olacak... 

Dergah, Sümbül Efendi'ye inen selamın dergah olarak görünmesidir. Bina 
olarak görünmesi, onun makamına remizdir. Zülfikar, Hz. Ali'nin elinde 
zülfikardır. Yoksa çift başlı sıradan bir kılıçtır. 

Sümbül Efendi Dergah'ına vardı çünkü Sümbül Efendi hakikatiyle gözüktü. 
Zahir putları muhtevi evin kapısını kırana teslim olunur. Bu dönem, Zahirin 
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şeriatından, irfan olunma şükrünün eşiğine ulaşma ve hamd zevkinin zuhura 
çıkma müjdesi dönemidir. Artık hakk (hakikate) gidilecek tarike vasıl 
olunacaktır. 

* * * 



Hiç kimseye görünmeden yavaşça içeri süzüldü 

Amaiyet'ten - görünmezlik bilinmezlik vücud dalgalarından başlıyor. 
Görünmez, bilinmez vücut dalgaları halinde, amaiyyet tenezzülatı zevki üzere 
Hakikati Muhammedi neşesinden "kale" beyanına muhatab olacak şekilde 
hissement, Ehadiyete (tekliğe) gidecek. Nitekim, 

bir direği siper edinerek arkasına geçip oturdu, 

Reisül Mürşidin dergahında, yani Allah selamının indiği gönülde, "Amaiyet" 
tenezzülen, Ehad (Elif - Direk) arkasına adeta teşbih tanesi, anne rahmindeki 
"vav" misali oturdu. 



Ehad (Elif - Direk) arkasına Amaiyet (görünmez bilinmez vücud 
dalgaları)'inden, hubbiyet (nokta) sı halinde ki, o nokta genişledikçe noktalar 
haline ve nokta çizgi, çizgi harf, harf hece, vs, devam ediyor. 

"Ya Adem" hitabı ile arzda halife redd/tardı için ki, Ehad (Elif - Direk) 
arkasından önüne nokta (sıfılar) halinde (elif-lam) (lamelif) ile başlayan 
alemler rahmet mahlukatın inşası murad ediliyor. Bu kadar açık ki, insan 
kendinden geçiyor. 

* * * 



başını göğsü üzerine eğip beklemeye koyuldu. 

Hz.Mevlana'nın seccade üzerinde durması gibi gönlüne iltica edip, beklemeye 
koyuldu 

Musa kıssasındaki; - Musa'nın ağaç dibinde, gölgedeki (bana değin 
inzal/indireceğin hayr/hayırdan fakıyr/ muhtacım) duası... (Kasas28/24) 
hali gibi... 

İç dünyası diyor ki, "buraya Firavun Şeriatı misali, şeriatın şeriatı ile geldim. 
Kıldığım namazlar meğer hep zannettiğin ben içinmiş. Mülk edinerek 
yaptığım iyilikleri, ikramları, sadakaları, zekatları, namazı, vaadedilen ancak 
yine kendime mülk etmek üzere bir cennet içinmiş. O cenneti de duymuşum 
ama nasıl olduğunu bilmiyorum. Oradan gelen olmadığı için anlatacak da yok. 
Ben tam bir sıfır (O) ım. (1) tek-bir nerde?..." 

Ana rahmindeki çocuğun (vav) biçinde duruşuna remzen "üskun" emrinin 
tatbikatı içindedir. Artık mürşidinin dergahında yani rahminde (vav) şeklinde 
inşa olma haline döndü. Üskun; sakin ol, sekene, iskan dediğimiz tatbikata 
girdi. 

Vaktin gelmesinde havf u reca (korlu ve umut) arasında sukuneten, sabırla, 
ısrarla, sebatla rızalık ikmali üzere beklemektedir. 

* * * 



Sümbül Efendi, gözlerini dervişlerin üzerinde gezdirdikten sonra sordu: 
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- Ey temiz canlı adamlar, söylediklerimi anlıyor musunuz? Hiç kimsede ses 
yok. Herkes başını eğmiş susuyordu. Her kelime esrar hazinesi gibi bir şeydi. 

Sümbül Efendi, "Ya Adem üskun" tatbikatına geçti. Ölüden diriyi 
çıkartacak. Hepsini canlı Adem noktasına getirdi. Bu tatbikat Melekut 
aleminde meleklik irfaniyeti olurken Adem susuyor çünkü isim olarak da 
ismin manası olarak da bilmiyor. Adem (Musa) iç aleminde tasdikdedir. Burası 
daha Amaiyyet zevkinde Ehad (Elif - Direk) arkasındadır. Burası konuşmama 
yeridir. Susuyor ki gönül konuşacak. 

"Ya" hitabına muhatab oldun. "Kelime" nin, seyrullahta "Beş" (5) hassı 
hususiyeti itibariyle, "Ademiyette - İbrahimiyette - Museviyette - İseviyette 

- Muhammediyette" 

manalanmaları vardır. Her kelime esrar hazinesidir. 

- "Ademiyette", Rabbından aldığı kelime ile ettiği duada kelime sayısı on iki 
(12) dir. 

- "İbrahimiyette", kelimelerle (Can - Canan - Malı) ile imtihan edilmesi, 

- "Museviyette", Rabbı ile şecer/ağaç sağından kelimeleşmesi, 

- "İseviyette", Allanın kelimesi (Kelimetullah) (Ruhullah) beyanı, 

- "Muhammediyette", Kelamullah ki, (abd/kul) hakikati üzere (kul/de ki) 
denen... 

Makam olarak, kendinden kendine, kendinin tayyib canlılığını tasdik 
etmektedir. O söylüyor. O söylediğine göre kendini tasdik ediyor. 

Ses çıkmaması bulunduğu makamın Ademiyet mertebesinin inşasının 
gereğidir. Adem burda sükuttadır. 

* * * 



Sümbül Efendi yine ışıklar dolu gözlerini dervişlere dikti: 
- Hayır, anlamıyorsunuz! Ama o direğin dibindeki! O var ya, 

Amaiyyet zevkinde Ehad (Elif - Direk) arkasında olan Ehad, "kulhüvallahü 
ehad", İhlas (halisliğin müjdesi)... 

* * * 



söylediklerimi tamamen anlıyor, çünkü bugün hep onun için söylüyorum! 

Sümbül Efendi, "söylediklerimi tamamen anlıyor" diyerek, Musa 
Efendi'de fıkhı açmış oldu. 

Sümbül Efendi, "bugün hep onun için söylüyorum" diyerek, el yevm 
tecellisi tatbikatının zamanın Ademi Muhammed kemalatı içinde olduğuna 
remizdir. İşte manevi sultanın kudreti budur. Ölüden diriyi çıkartır. 

Hz. Kur'andaki misalen 

- "bugün hep onun için söylüyorum" diyerek, Musa Efendi'ye Tahsis 
yaptı. 

- Adem misali, halkiyetin Adem'i yaptı. 

- Yusuf misali, ailenin Yusuf'u yaptı. 
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- Yunus misali, kavmin Yunus'u yaptı. 

Yani her mertebenin gönül noktası halini bir anda tatbikata sokuyor. Mürşidin 
zevki zatisi, istediği yerden yapar. Burda tercih yapmadı, onu kayırmadı. 
Çünkü akabinde gelen olaylardan neden ona olduğu ortaya çıkacaktır. 

*** 



Direğin dibindekinin hali perişan 

Bu manevi giydirme karşısında, kişideki zahiri takat tükenmiştir. 

Amaiyyet zevkinde Ehad (Elif - Direk) arkasında olan Ehad, kulhüvallahü 
ehad", İhlas (halisliğin müjdesi)... Yani Fem-i Muhsin Muhammedi ağızdan 
"kulhüvallahü ehad", tatbikatı... Ne kadar şey varsa hepsi birden gitti ve 
Sekeneye düştü. "Ya" hitabını takiben "Adem üskun" hitabı ki, kontrol 
Rabbında, artık Rabbi vücud inşa olacak. 

Bu hitap "Ya Adem" hitabına maruz kalıp, önce "ADAM", sonra "İNSAN" ve 
bilahare "EL İNSAN" seyrinin ikmalinde, Şeyhi tarafından makamın 
tenezzülatı ve cismaniyete manevi vücud inşası olarak giydirilmesidir. 

Bir anda giydiriyor. "Sözüm onadır" yani sizde işlediğim gibi bugün de ona 
işleyeceğim, buyruyor. 

* * * 



Onun burada olduğunu güzel Sümbül Efendi nereden biliyordu? Bunca tahsil, 
bunca medrese hepsi nafileydi burada. Burası vahdet denizinin dalgalarıyla 
çağlayıp duruyordu. 

Bu adam bunu nerden biliyor? ... Rabbın nemmamcılığı (laf taşımacılığı, 
koğuculuk) yoktur. Herşey merkezine geldi. Ademiyet mertebesindeki 
Melekut alemindeki Meleklerin irfaniyetinde beyan edilmiştir ki, "kale inniy 
a'lemü ma la ta'lemune" (Bakara 2/30) 

(Rabbi) dedi ki, "kesin ben ki, sizin bilemiyeceğiniz şeyleri alem/ 'bilirim.") 

Gelişinin irfaniyeti içinde kişi kendini direğin arkasına saklanmış görüyor. 
Teslim olunma Muhammedi irfan olunmada makamsal irşad olunmayadır. Bu 
yüzden "li Ademe/ Adem için" secde diyerek tahsis edilmiştir. 

"liademe/adem için" secde ile kesrette vahdet hakikatince irfan olunma 
seyridir. Ademlik hakikati için yapılacak bu secde. Kişiye olan secde değil 
manayı Adem için yapılan secdedir. 

Adem'den murad (1) ve (O). Var ve yok. Kamil sayı 10. Ehad (tek) olması - 
Vahdet (vahid/bir) olması ki, bütün alemler (1) in yanındaki (O) dır ki, 
varlıkları aslı Ehad'dan gelir. Aslında kendi hüviyetleri ancak O'nun 
hüviyetidir. 

* * * 

Mürşidi Kamil'in irşad mucizesinden hissement olma 

O andan itibaren Musa bin Muslihuddin, Sümbül Efendi'nin eteğine sıkıca 
tutundu 

ondan aldığı Allah'ın ilmiyle tasavvuf denizine daldı, Allah'ın nice manevi 
nimetlerinden nasibini aldı. 
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Eteğe yapışmak, hadim/hademe olmak yani oraya hizmet eri olmaktır. 
Hizmet etmek, irşad olup, rüşde ermede akla ne geliyorsa, yapabileceki ne 
hüner varsa ki o hünerden de zaten Rabbın gözükür. Herkes kendi haline, 
aşkına, kendindeki olan zuhura göre yapar. 

Bazıları geriden gelir sonradan açılır bazıları önden koşar yorulur. 

Allah'ın saflaşma, irfaniyetteki enfes denilen nefis irfan olunmada nice 
nimetlerden ve Nefsi Safiyeden nasib alır. Böylece irşad mucizesinden 
hissement olur. 

* * * 



Genç medreselinin gönül toprağına ilahi aşkın zerresi düşmüştü. 

Arzusu olup da razı olduğu İrfan olunma hubbiyeti, Nazar-ı İlahi, Sohbet-i 
İlahi olarak düşer. O düştüğü yerde bir tohum misali, rahman olan toprağın 
rahminde (bünyesinde) yavaş yavaş, mertebe olarak büyür. Şecereyi hidayet 
olur ve meyvası ile de tanımlanır. 

Hz. Abdülkadir Geylani, Hz. Beyazıd-ı Bistami vs. evliya kiram Allah'ın ilahi 
namus isimleri arasında anılır. Peygamberimiz şöyle buyurmuştur, "Ali'yi 
zikretmek ibadettir." Zati Kümmelini evliya için bu böyledir. 

* * * 



O bir zerre aşk, dünyalar dolusu cevherden daha iyiydi. Şimdi medreselinin 
can sazı bir acaip nağme ile inliyordu. 

Mürid, himmet talebinde bulunur, Mürşid, "Hizmet evlad" emri ile seyrullah 
izin verir. 

Böylece hubbiyet, muhabbet hedefi üzere aşka dönüşür. Yani Aşık/aşık olan 
(seven) ile Maşuk (sevilen) arasında AŞK/SEVGİ ismi galip olur. AŞK, Aşık 
ve maşuk elbisesinin manası, ruhudur. 

Mürşid öyle sever ki, sevgisi sevdiğinden kendine ayna olur. Böylece sevgi 
galip gelir, "ileyhi turceun" (dönüşünüz hu/onun üzredir.) sırrı açılır. 

Yanmadan yakılır mı?... Öyle sev ki, o sevgi sana katlanarak dönmeli... 
Hubbiyetteki "aşk" "kemal-i aşk" a inkılab etmelidir. 

Tüm alemlerde, herşeyde kendini görmek, "Mukarrebun" (Fenafillah) 

Tüm alemlerden, herşeyde herşeyden kendini görmek "Müferredun" 
(Bekafillah) 

Neticede hubb, kemali aşk ile MUHABBET müşahadesini Allah ca tasdik eder. 
Artık tasdik Allah'a aittir. "Eşhedü enla ilahe illallah ve eşhedü enne 
Muhammeden abdehu resuluhu" da şehadeti eden Muhammed ağzından 
Allah'ın ta kendisidir. 

"kefa billahi şehiyden" (Allah şahit olarak kafidir) (Fetih 48/28) buyruluyor. 

(ve şeh id/şah id olarak kefa billahi (a İlah ile kefa/kafidir) 

Bu durumda biz şahit olabilir miyiz?... - Olamayız.... neyi biliyoruz ki, neye 
şahit olacağız? 

Kesin ki, Tasdik Allah'a aittir. "Eşhedü enla ilahe illallah ve eşhedü enne 
Muhammeden abdehu resuluhu" diyerek şehadeti eden, abdullah/Allah 

kulu Muhammed ağzından Allah'ın ta kendisidir. 



91 



Bir gün Sümbül Efendi, dervişlerini çetin bir imtihana tabi tuttu. Onlara dedi 
ki: 

- Ey bir avuç topraktan ibaret olan canlar! Alemi siz yaratmış olsaydınız 
nasıl yaratırdınız? 

"alemi siz yaratmış olsaydınız" sorusu Pirimiz kanalıyla lutfedilmesi, 
Mürşid-i Kamil Sümbül efendiden görünen neşenin, Mürşid-i Kamil 

Pirimizden de benzer irşadı tatbikata koymuştur, zevki içindeyiz. Eğer 
Pirimiz olmasaydı biz bu irfaniyet noktasında olamazdık. Eğer Muhammed'imiz 
olmasaydı Allah'ı bilemezdik. Şükrümüzü Allah kulu Muhammedi görünme 
olan Pirimize yaparak, şükrün ziyadeleşme vaadinden hissement oluruz. 
Amin. Demek ki, sözün muhatabı biziz 

- "Alemi siz yaratmış olsaydınız" yani "Sen Allah olsaydın" 

Diğer bir ifadeyle deniyor ki, - "Sen Allah olsaydın bu halkiyeti nasıl 
yapardın?..." 

* * * 



Bu suale ne denir ki? Her derviş kendi gönlünce cevaplar sundu. Ne var ki 
hiçbiri Sümbül Efendi'nin arzu ettiği cevaba muktedir olamadı. 

Sümbül Efendi bu soruyu sordu, kişiler cevap verdi. Cevab verenler, herbiri 
kendi mertebesinin gereği olarak, o mertebenin şanı gereği cevap vermişlerdi. 
Fakat onların verdiği cevaplar Sümbül Efendi'yi tatmin etmedi. 

Sümbül Efendi bu anda başka bir şey arıyordu. Hakk üzere Hakedeni görmek 
istiyordu. HAKEDENİ tespit için önce umumi olarak bu soruyu sormuştur, 
sonra da hususi olarak tatbik etmiş, tahsise geçmiştir. 

* * * 



Sıra Musa Efendi'ye geldi 

ve yüzünde elmaslar oynaşan Sümbül Efendi tatlı bir tebessümle: 

Adeta Ademiyet mertebesinde Ademin Rabbının "li'l melaiketi" (melektik 
tahsisi içinde) (melekler için) (Bakara 2/30) (ve vakta ki, senin Rabbin li'l 
melaike/ melekler için demişti ki, "Ben ardı/yer yüzünde muhakkak bir halife 
ca'l/ kılacağım") buyurması beyanında olduğu gibi önce herkese yani Musa 
Efendi dahil bütün müridana soruyor. Sonra Musa Efendi'ye soruyor. 
Böylece "li" (için/diye) tahsisini yapıyor. 

"yüzünde elmaslar oynaşan" Elmas içindeki harflerinde Selâm muhtevidir. 
Mürşidi Kamil'in yüzündeki elmaslarda "Selâm" görmek gerekir. Arkasından 
"tatlı tebessüm" geliyor. Müjdeyi almamak mümkün değildir. Müjde olan, 
Elmasın, 72 fasetlik pırlanta haline dönüşmesi gibi Selâmın, müslim haline 
gelmesi... 

* * * 



- Eee, bir de sen söyle bakalım Musa Efendi, sen nasıl bir dünya isterdin? 
Alemi sen yaratsaydın nasıl yaratırdın? 

Pirimiz bu oluşumu lütfederek adeta herbirimize "hadi bir de sen söyle 
Musa" dedi!.... 
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Tahsis belirlenmiştir. Kim ki takati seviyesinde kabullendi. "EMANET"in 
nereye verileceği ortaya çıkmış oldu. (Ahzab 33/72) ayetinde, (Biz emaneti 
semavati ve 7 ar d/ 'göklere ve yere ve cibal/ 'dağlara ar ad/ 'teklif ettik, onlar 
onu ahmil/ 'yüklenmeden çekindiler ve ondan eşfak/korkuya düştüler ve 
insan onu hamel/ yüklendi, kesin o ki, zalumen cehulen/çok zâlim, çok 
bilgisiz oldu/idi.) buyrulmuştur. 

Zalum ve Cehul mevzusunda, Efendi Babamızın değerli açıklamasından 
istifade edebiliriz. 

* * * 



Musa Efendi başını kaldırmadan cevap verdi: 

- Bu mümkün değil! Ama mümkün olsaydı, "her şeyi merkezinde 
bırakırdım!" 

Öyle bir soru ki, Musa Efendi altında eziliyor, çünkü emanet veriliyor. 

Bunun nasıl bir şey olduğunu şüphesiz ki Rabbı bilir. 

Teslimiyet içinde yüründüğünde, buyrulduğu üzere, (İnşirah 94/1-3) 

(1. senin için senin sadr/ göğsünü biz eşrah (şerh/genişletmedik) mi?... 2. Ve 
senden vizr (ağır) yükunu) biz vaz edip (alıp, indirip, hafifletmedik ) mi ?.... 
3. o zat/şey ki, senin zahr/ sırtına enkada (enkaz/ağırlık vermişti, belini 
çatırdatmıştı) tatbikat zuhura çıkar. 

1. Musa Efendinin başını kaldırmadan "Bu mümkün değil!" demesi; 

Kelime-i Tevhid edebine göre Lâ ilahe illâ Allah hakikatince mümkün 
değildir. 

(lâ) manasıyla yok/yokluğu tanımlıyor, (lâ) "yok" denmesiylede VAR 
olarak gözükmektedir. Böyle birşeyi vermek mümkün değildir. Yok demekle 
var olan bir şeye, olmayan şeye ne yapılabilinir ki?.... 

Birşeyin tanzimi için yokluk içindeki varlığın, elle tutulur, gözle görünür, beş 
duyu ile algılanabilecek şey olması gerekir. İşte o zaman o var olanın bir 
vereni ve bir de alanı görünür. Bu yüzden, bu beyan, Allah, Tevhid ve 
Vahdaniyet hakikatına uymaz. 

2. Ama mümkün olsaydı, "her şeyi merkezinde bırakırdım!" demesi; 

Sorunun Mürşidinden geldiği için cevap verme edebinde olunması gerekir. 
Her ikisi de kendi makamında TAKVA tatbikatı içindedir. 

Allahlık noktası itibariyle "Lâ ilâhe illallah "Bu mümkün değil!".... Ama 

Allah'ın mürşid isminin irşad üzere görünmesi olan Mürşid sorunca, irşad için, 
irfan olunmada gereken cevab, edeben tevhid üzere usulünce verilmesi 
gerekir. 

Risaleti Gavsiye'de "Talib ene" buyruluyor. Burada talib olma bakımından, 
taleb edenden, sorandan görünen Allah oluyor. 

Deniyor ki, Allah kadiri mutlaktır ama (haşa) birşeyi yapamaz; Kelimeyi 
Tevhid hakikati üzere (haşa) Allahlığını veremez, vermesi mümkün değildir. 
Ancak burada sanki verirmiş gibi olabilme halini müşahade ediyoruz. Çünkü 
tatbikat sıradan bir kişiden değil, Mürşid-i Kamil, manevi, rabbani gözüken 
bir tatbikat içinde olmaktadır. Şu halde biz edeben buna uygun mudur?..., 
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değil midir?... diye bir şey söylememiz mümkün değildir. Demek ki olabiliyor, 
olabildiğine göre de uygundur. 

Allah'ın izni olmadan bir yaprak dahi kımıldatılmaz iken ve ne oluyorsa 
oluyor, her şey Allah'tan olduğuna göre ve sonunda da Allah'a 
varacağına göre o şey hakkında uygunsuzdur diyemeyiz. 

* * * 

- Kişi Allah olamaz. Bayezid Bistami'nin vahdet ruhuyla kendi varlığını 
devre dışı bırakarak: "Sübhani ma a'zame şani" (Ben kendimi teşbih 
ederim, benim şanım ne yücedir.) "Cübbemin içinde Allah'tan başka bir şey 
yok. "Vahdet ruhu kendisinde belirince, kendi varlığını bırakarak "Sübhani" 
(Benim şanım en azametlidir) dedi. 



Beyazıd-ı Bistami anlatımında da ortaya konmuştur ki; Allah kişide kişinin 
takadi ve mertebesince daim zuhurdadır. Yani bunu beyan etme heyecanı gelir 
mi gelir. 

Hemen tevbeye geçmek gerekir, yoksa sözün hükmüne, putlaştırmaya girilir. 

"vescüd vakterib" (ve SECDE ET ve YAKLAŞ) (Alak 96/19) 

- Kişi Allah olamaz. Allah "Ol!" derse "Feyekun!" tatbikatında kişi iltica 
itibariyle "Allah'ım" der. Ancak bu ifade her ne kadar görünüşte mülki bir 
görünüş olsa da, 

mülk ihtiva etmez. Eğer mülke girerse Firavun, Nemrud misali kibir olur, 
tekebbür olur 

"Ente/Sensin" derse görünme tenezzülatı itibariyle KİBRİYULLAH (Kebir 
Allah/Allah büyüklüğü) dür. Kibir başka şeydir kebir başka şeydir. 

* * * 

(Musa Efendinin başını kaldırmadan "Bu mümkün değil!") demesi; 
doğrudan bir hitap değil de, kendinden kendine bir sesli düşünce olarak 
görülebilir. Yani bunu Şeyh'ine, Mürşid'ine, muhatab olarak söylemiyor da 
kendi içinde söylüyor. Ama Reisül Mürşid bunu mümkün hale getirmiştir. 
Yani Mürşid, "ben de biliyorum mümkün değil hadi olsa ne yaparsın?" diyor. 

Mürşidin sorusuna, alenen "Bu mümkün değil!" demek, edeb-i ilahiyeye 
uymaz. 

O zaman "Sen varsın ben de varım" demek olur. Edebi ilahi bakımından 
olayın kendinden kendine bir sesli düşünce içinde "Bu mümkün değil!" La 
ilahe illallah diyerek olabileceğini öngörüyoruz. 

* * * 

Hafi olarak mümkün olmadığını ifade etsek de, Reisül Mürşid bunu mümkün 
hale getirmiştir. Tatbikatlarda görüyoruz ki, 

1. Ademiyet mertebesinde, Meleklerdeki tatbikatta 

(Bakara 2/30) (Rabbi) dedi ki, "kesin ben ki sizin bilemiyeceğiniz şeyleri 
a'lem/ bilirim." 
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Bakara 2/32) Dediler ki; Seni sübhan/ teşbih ederiz, senin bize 

' 'allem /bildirdiklerinden başka bizim ilm/ bilgimiz yoktur. Kesin sen ki, 

'aliymü'l hakim (alim, hakim) sensin 

2. Ümmi Peygambere Cebrail "IKRA" derken, onun Ümmi olduğunu bilmiyor 
muydu? 

3. Mürşid, şeriata ters gelecek şekilde mesela vakti gelmeyen orucunu 
bozdurarak ihvanı teslimiyet yönü itibariyle imtihan edebilir. Kesin li, Mürşid 
şeriat olarak bunun yanlış olduğunu bilir. Ancak tatbik ettiğini yeni bir şeriat 
olarak vazetmez. 

Burada yapılan izahlar tefekkür bakımındandır. Yani kendi iç bünyemizde, 
kendimizden kendimize bir düşünce olarak talim etmekliğimizdir. Yoksa bir 
Mürşid-i Kamil'e karşı bunu söylemek edebe uymaz. 



* * * 

Ama mürşid bunu söylemiş şimdi mürşide cevap verme bakımından sanki 
(haşa) Allah/lığı kabul etmişin gibi oluyor. Ama mürşidin sorusunda, 
mürşidin himayesi var. 

Bunun anlamı denebilir ki, aslında mümkün olmayan birşeye rağmen buna 
soyunmak 

tabir-i caizse Nemrud'un ateşine atılmaktır. Nemrud'un ateşine atılmak 
yani Mekr-i İlahi'ye düşmektir. Kesrette Vahdet görülmez ise, kesrette 

boğulmaktır. Ancak Mürşid-i Kamil sözüne uyulması bakımından ise bu aynı 
zamanda "Halil" liğin tatbikata geçmesidir diyebiliriz. 

Nemrud'un ateşi kelime olarak bakarsak, Rabbından bilme bakımından 
"haza min fadli" diyerek, Hz. Muhammed'in yatağına girme hali ile "Halil" 
liğin görünme yeridir. 

"Halil" lik görünmesi için o ateşe yani kesrete girilir. Böylece namütenahi 
isimlerin bünyedeki tatbikatıyla o bünyede isimlerin razı olması için kulluk 
edilir. İsimler kemalatları itibariyle razı oldukları nispette razı olunan yerde 
marzi zuhura çıkar. 

Bu bakımdan Nemrud'un ateşine girilme "Halil" lik isminin zuhuru 
bakımındandır ki 

ancak bu da Rabbını görerek tatbikata geçer. 

Bu noktaya soyunmuş olan evlad, itiraza düşmeden soyunmuş olan evlad 
inşaallah o kamil insanın gönlünde "Halil" lik sırrından hissement olur diye 
niyaz ediyoruz. Amin. 

Buna cevap vermek yine rabbi olarak ne zuhur ediyorsa kişinin ancak 
bulunduğu mertebe ve makamının Rabbına ilticası ile mümkündür. 

Bu tatbikat, Nemrud'un ateşine mancınıkla atılmaktır. Kişi, "ben zatın 
sözüne uydum, Allah'ıma karşı hata ettim" düşüncesinde ise, sorunun 
sorulacağı kişi değildir, o makam değildir. Kişi hala mürşid'deki hakkı, 
hakikati, Allahı görmeyip de onu kendi cismi içinde kişisel olarak görmüşse, 
bu soru ona sorulmaz 
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Şeriatte Nemrud ateşi, Hakikatte Allahın "Halil" lik sırrının açılmasıdır. 
Mürşid'de hak (hakikati) müşahde etmede, ateş kişiyi yakmaz. Eğer cisim, 
zahir şeriatında kalınmış ise, o zaman ateş kişiyi yakar. 

İşte bu teslimiyettir ancak Adem'in teslimiyeti , Nuh'un teslimiyeti, İbrahim'in 
ve ilah... makamların teslimiyetleri ayrıdır. Herbir mertebede Rabbımız ayrı 
teslimiyet şanı içinde görünür. O noktaya aday olunmadan da Mürşid teklifte, 
zorlamada bulunmaz. 

"la ikrahe fiy'd diyni" (Dinde ikrah/zorlama yoktur) (Bakara 2/256) 

Hak Evliyası, "/a'm ruh içre almışsam, bırakmam müzmahil (çökmüş) olsun" 
buyruyor. 

* * * 

Seyrullahın şanı gereği bulunulan yerin şeriatına ters gelen şeyler, vaadedilen 
yer için gerekil olanlardır. Bunlar kendi içlerinde ekmel, mükemmel ve 
merkezindedirler. 

Nitekim İNŞİRAH suresinde ifade edildiği gibi "feiza feragte fensab" 

(İnşirah 94/7) 

(bu halde vakta ki sen ferağ (fariğ/hür kaldığında) bu halde ensab (nasbet, 
put et, çalış/uğraş, yorul, YENİ bir İŞE koyul, bir şeyi hazır duruma getir.) 
Yani esma/isimler bakımından ilah/ilahelere yönel buyruyor. 

Ensab_Nusb/Put et ama "ve ila rabbike fergab" (İnşirah 94/7) (ve 
rabb/rabbine değin bu halde ergab (rağbet et, yönel) mutlaka da Rabbına 
rağbet et, o zaman inşirah kemalatı ikmal olur. 

Ancak başını kaldırmayıp, akabinden söylemiş olduğu sözün ikinci bir noktası 
vardır. O da Hakk makamının gözükmesidir. Yani söz aynen yerine 
getirilmiş, terakki yerine gelmiştir. Yine başını kaldırmamak suretiyle de 
SIFATİ tecelli hali aynı anda Ademiyetinden ta Hakk makamına kadar ki 
olanı, biranda Sümbül Efendi'nin Mürşid-i Kâmillik noktasını bihakkın tasdik 
etmektedir. 

Dolayısıyla orada üç (3) tane husus görmekteyiz. 

1. - Ademiyet tatbikatının başlamış olması, Sümbül Efendi'nin nazarıyla onun 
giydirilmiş olması, 

2. - Kendi iç dünyası itibariyle meleklik irfaniyetinin gereği, iç dünyasındaki 
olan bu tefekkürü, 

3. - Başını kaldırmaması. Bunun ikinci olan noktası ki hadisenin üçüncü olan 
noktası da onun bir anda Hakk makamına gelmesidir. Nitekim bu yüzden 
dolayı da sonraki lütuf 

Merkez Efendi olarak taltif edilmiş olmasında gözükmektedir. 

* * * 

Böyle bir soru "evladlara" sorulmuş. Yani veludiyet icadiyetinde, evlad-ı 
hakiki inşasına sorulmuş, oraya giydiriliyor. Tartışma vesilesi yapılmıyor 
tefekkür ve kabul... 

Evladlara sorulduğu zaman Musa Efendi'yi verdiği cevap ile Merkez Efendi 
beyanı ilahisi ile Merkez Efendi hüviyetinin zuhura gelmesiine sebep 
olmuştur. Yani Hakk makamı çıktı. 
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Musa Efendi Mürşidinin "mümkün olsaydı" sorusu üzerine edeben, "her şeyi 
merkezinde bırakırdım!" beyanını lütfetti. Böylece Allah, Reisül Mürşid 
vesilesi tenezzülü ile Veled-i hakiki olanı, Allahlık (c.c.) makamından zevk 
verdi. 

İşte mürşid, Reisül Mürşid buna denir. Yani eğitimleri bir seferde halleder. 
Allah Sümbül Efendi görünümünde, o makam itibariyle bunu lütfetti. Pirimiz 
de evlatlarında bu arzuyu ilahiyi inşaallah tatbikata koymaktadır. Allah razı 
olduğu arzuyu ilahisinde marzidir. Amin. 

* * * 

Merkez Efendi ile alakalı Sohbet'imize devam ediyoruz. Kaldığımız yerde 
evladlara sorulduğu zaman Musa Efendi'yi verdiği cevap ile Merkez Efendi 
beyanı ilahisi ile 

Merkez Efendi hüviyetinin zuhura gelmesine sebep olmuştur. 

Yani mürşidin yapmış olduğu bu çalışma müsait olan kişide merkezlik 
makamının yani o toplu çiçek dediğimiz cemül cem makamının görünmesine 
sebep olmuştur. 

Alem öyle tatlı bir nizam içinde ki; buna bir şey ilave etmek veya bir şeyi 
eksiltmek düşünülemez! 

diyerek vermiş olduğu cevap kendi bulunduğu mertebesinin hangi makam 
üzere olacağını da bize işaret buyurmuştur. Çünkü lütfedilen bilgiler ışığında 
anlıyoruz ki cisim olarak önce birşeyleri görebiliyoruz. O da cismin faaliyeti 
içindeyken cismi de idrak edemiyoruz. 

Ancak manevi bir eğitime girdiğimiz zaman önce cismin ne olduğunu idrak 
ediyoruz. Sonra cismin, "nefahtü min ruhiy" tatbikatı içinde mecziyet 
halinde olduğunu idrak ediyoruz. Yani zatın ruhaniyet üzerinden rububiyet 
noktasına vermiş olduğu nefha/nefes ile tatbikattır. Böylece o ruhdan 
üflenmiş olan nefsi irfan olunma seyrinde talim etmeye başlıyoruz. Neticede 
cisim-isme, isim-manaya doğru inkılabedip, yolculuğu başlıyor. 

* * * 

Cisim itibariyle misalen 10 milyar lık "elvanım muhtelife" namütenayi bir 
görünümde 

mevzuyu algılayabilmek, onlara ahenk vermek, merkezine oturtmak mümkün 
değildir. 

Kendi bulunduğumuz şartların gereği olarak, kendi hevasatımızı daima öne 
çıkartıp (o nokta ile görmeye), (o noktayı haklı görmeye) ve onu (herkese 
kabul ettirmeye) çalışan bir durum içinde (bu hal üzere) herşeyi merkezinde 
görmemiz mümkün değildir, zaten olamaz da... Lâ ilahe illâ ene 
(ENE/benden başka ilah yok) hakikatini kendi heva benliği üzerine izafe edip 
(haşa) "benden başka haklı yok" demeye getirmektir. 

Tarikat neşesi içinde esma/isimlerin tatbikatında görünüm Esma-ül Hüsna 

olan 100 sayısına veyahut Kur'an'daki isimlerin dışındaki (sıfat, fiil, edat vs.) 
olanlarını da isim olarak kabul edersek ki verilen bilgiye göre 360 tanelik olan 
bir isimsel görünmeye inmiş olmaktadır. 
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Bakış sıfata geldiği zaman ise artık sıfatta tek'e doğru gitmektedir. Teklik 
içinde ise her bir isim fiil ve amel ile şeyiyette kendine sıfat kazanırken diğer 
isimlere muhtaç olduğunu bihakkın görür ki diğer isimlerle beraber ait olan 
Allah'ın görünmesi olduğunu zevk eder. 

Bu nokta ile bakıldığında her bir isim, kendi içinde zıtlıklar içinde olabildiği gibi 
bazı isimler de diğer isimlere zıtmış gibi gözükmektedir. Bunlar esasında bir 
vücud olma ahengini meydana getirmekten başka bir şey değildir. 

Cisimde de, İsimde de, Sıfatta da görünen bu farklılıklar kendi makam ve 
mertebeleri ve kendi mazhariyetler içinde olması gerekenlerdir ve oraya göre 
uygundur. Ekmel, mükemmel ve şüphesiz ki merkezindedir. 

* * * 

Rabbımız Amentü de 

"Amentü billahi ve melaiketihi ve kütübihi ve rüsülihi vel yevmil ahiri 
ve bilkaderi hayrihi ve serrihi minallahi teala (hayır ve şer Allah'dandır) 

Hayır ve şerri ayırmak bir tanım içindir. Allah'a göre Hakk vardır başka bir şey 
yok. 

Bu iyi mi bu kötü mü yok böyle bir şey, Hakk.... 

Mesela bıçak kullanmanın ceza/karşılığ vardır. Haksızca Adam öldürür katil 
olunur. Ekmek, meyva keser, hizmet etmiş olunur. 

" havrihi ve serrihi minallahi teala" ifadesi karşılığını Hz. Kur'an'da; (Nisa 
4/78 ve Ali İmran 3/27) ayetlerinden istifade edebiliriz. 

Bütün bu beyanlarla ters veya aynı gibi gözüken şeylerin içinden birbirine bir 
mecziyet halinde bir ahengin olduğunu görüyoruz. Buna misal olarak da 
karınca alemine, arılar alemine baktığımızda da, yine namütenayi böcekler 
yine bitkiler alemine baktığımız zaman da, bize göre karman çorman gelmiş 
olan şeyin içinde aslında fevkalade güzel bir ahengi, noksansızlığı görmemek 
mümkün değildir. 

* * * 

"Allah allahı görür" denir. Aslı itibariyle zevç üzere tatbikat olur. Allah alim, 
Allah basir dendiğinde, Allah Alim sıfatı gereği, rabbi tatbikatı bilen ve 
bildirilen zevciyeti içinde aşk edilir. Allah Basir sıfatı gereği, rabbi tatbikatı 
gören ve gösterilen zevciyeti içinde aşk edilir. Yani Kendinden kenidine 
kendidir. Allah Tek-Bir dir, İkincisi yoktur, (bilen ve bildirilen) olarak Allah 
Alimdir, (gören ve gösterilen) olarak Allah Basirdir. 

Bir neşe üzre diyor ki, 

Allah gönüldür, gönülde gönüldür. 

Allah gönüldür, gönülde görünür. 



Allah gönüldür, gönülde gönüldür, 
Gönlü İlahi ile görünür. 



Şu halde asıl, ilahi gönülde, Allah'ın gönül ettiği, Muhammedi muhabbettir. 
Gönlün tüm men/kimlik ve ma/şeyiyyet olarak halkıyette cisim kaydı ile 
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değil gönül etmesinden dolayı Allah görünür ki, bağlı olunan Muhammedi 
gönül ile görünir. 

* * * 

Olaya dıştan bakılırsa gaddarca, haksızca, adaletsiz vs görünse de bütün 
bunlar Allah rahmetindendir. Hepsi kendi mertebesince nice isimlerin kemal 
bulmasında ekmel mükemmeldir. O mertebenin vücudunun ana karnındaki 
(rahmindeki) beşer insanın inşası misali, zuhura, şuhuda gelmesine hizmet 
etmektedir. Böylece buna "doğrudur", denebilir. Ancak birşeye "doğrudur" 
demek, karşılığında bir "yanlış" var demeye gelir. 

"innâ lillâhi innâ ileyhi raci'un" (Bakara 2/156) 

("kesin Biz lillâhi/ Allah içiniz ve kesin Biz ona değin raci'/rucu edenleriz") 
ayeti gereği bizler doğru ve yanlış için değiliz. 



Mahlukluk, arzuyu ilahinin HALLAK ismiyle Hakikatinde (HAK) ismini HALK 
tatbikatına geçmesi tenezzülü olarak rıza olunmadadır. Aksine gidiş olamaz. 

Yevm-il kıyama kadar mühlet verilmiştir. (Hicr 15/35 - Sad 38/78) (Allah) Ve 
kesin ki, la' neti /lanetim yevmi'd diyn/ kıyamet gününe değin senin 
üzerinedir.) Sonunda rucu/dönüş asla yani hüve/onadır. 

Nitekim, Yaşam, önce mevt/ölüm sonra hayat olarak inşa edilmiş, 
halkedilmiştir. 

(Mülk 67/2) (o zat ki, mevt/ ölümü ve hayate/ 'hayatı halek/halketti ki, 
Hanginizin ahsen/daha güzel amel edeceğini bela (sınamak/belirlemek) 
içindir ve "nüve" aziyzü'l gafur (güçlü/galip, istiğfar/y argılıy andır) 

Mevt/ölüme göre hayat için; hayata göre mevt/ölüm için, genel olarak 
veya özel olarak yani kişinin durumuna göre "iyi" veya "kötü" denebilir. 
Mertebenin gereği ve kişinin zanlarına göre bu deyişler için isabetlidir de 
denebilir. Ancak halkedilen mevt/ölüm ve hayat Allanın "Hayy" isminin irfan 
olunması müşahade kemalatlarındandır. 

Yani Allah "iyi" veya "kötü" denmekten münezzehtir. 

Neticede esas kaynağı Hakikat-i Muhammed olmak kaydıyla Vücud-u 
Muhammed olan Vücud-u Adem'i Allah Vacib'ül Vücud olarak HALLAK ismiyle 
halk etmiştir. HAK ismi ortasına alemlere remzi olan (lam) ile HALK 
tenezzülünde bulunmuştur. Halk edilmiş olan vücud mahluktur. Allah'ın irfan 
olunma arzusuyla razı olduğudur. 

Yani mahluk olan biz Allah'ın rızası olan arzusuyuz. Bizden ancak Allah'ın 
razılığı gözükür, gözükebildiği kadar da marziyiz. Bunun dışında bir şey 
yoktur, varmış gibi kabul etmek zandan başka bir şey değildir. 

* * * 

Beşeri olarak put edilen cismaniyetin tesirinde olanlar için zahiren mevt/ölüm 
uzak durulması gereken birşeydir. Nitekim ondan bahsederken, elimizi, 
parmağımızı genellikle sert bir yere vurarak, "aman Allah geçinden versin" 
deriz. 

Bilelim ki, mevt/ölüm nefsin zevk edeceği, zevkidir ve hayy/hayattır. Hz. 
Kur'an'da "ellezî haleka'l mevte ve'l hayate" (Mülk 67/2) buyurmuştur. 
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Yani önce mevt/ölümü ve hayy/hayatı halk etmiştir. Böylece onları (ve) 
diyerek eşit olduklarını, İlliyet (sebep - netice) münasebeti içinde bağlantılı 
olduklarını işaret etmiştir. Hayatın oluşması için önce mevt/ölümün olması 
gerekir. Yani Mevt/ölüm hayatın sebebidir. 

Allah'a göre, "el mevte ve'l hayate" aynı ayette "ente ve zevceke" misali 
arz ettiği hususiyetleri itibariyle de ayrı isimlerle ifade edilse de, aslında tanım, 
tarif kazanmaya hizmette bir bütündür. 

Allah'a göre, arzuyu ilahide razı olduğu rızadır. Yine bunlar rabbın, rabbi 
öğretimiyle hepsi ekmel, mükemmel ve merkezindedir. 

* * * 

Bu durumda Cennet ve Cehennem hedef veya varılacak yer değil, 
seyrullahta olması gereken mertebelerdendir. Nefsin hevasatlarındandır. 



Evliyadan bir zat rivayeten, diyor ki, "Cennet mükafat ile seni istiyorsam o 
cenneti bana haram et, girmeme mani ol. Cehennem korkusu ile seni 
istiyorsam o cehennemi bana helal et, içine at beni." Evliyadan zatın olaya 
bakış tarzı bu.... 

Cennet cehennem demek bunları ayırmak mülk halinde görmektir ve bu 
mukayese ile de sanki merkezinde olan şudur merkezinde olmayan şudur 
demektir. Bu deyiş evliyaya yakışmaz. O yüzden der ki bu cennet içinse beni 
cennetine koyma yok cehennemden korkuysa da at beni onun içine. Benim 
muradım sensin. 



Yunus Emre'nin dediği gibi 

Ahilere ahret gerek / Sofilere Sohbet gerek 
Leyla'ya Mecnun gerek / bana seni gerek. 



Yine Yunus Emre 

Cennet cennet dedikleri / Birkaç köşkle birkaç huri 

İsteyene ver onları / Bana seni gerek seni 

* * * 

Hz. Kur'an'da birçok kelimeler farklılık bakımından "olur mu bu" "Allah katil 
olabilir mi", "şu olabilir mi bu olabilir mi" denebilir. Ama bunlar Kur'an'da 
tanımlanan Vacib-ül Vücud Hazretleri ekmel mükemmeldir. Vücud-u 

Muhammed içinde ahenk içinde yürümektedir. 

* * * 

Yukarda da söylendiği gibi 

Alemi sen yaratsaydın nasıl yaratırdın? 

Yani "Sen Allah olsaydın bu halkiyeti nasıl yapardın?..." aynı Musa 
beyefendinin de lütfettiği gibi zahiren nekadar bu mümkün olmasa da ancak 
arzuyu ilahi olarak olduğun lutfediliyorsa, 
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"her şeyi merkezinde bırakırdım!" Alem öyle tatlı bir nizam içinde ki; buna 
bir şey ilave etmek veya bir şeyi eksiltmek düşünülemez! 

Hakk'ın yaptığının dışında birşeyi söylemek zaten olacak şey değildir. Ne 
gönül, ne nefis, ne akıl, ne duygular da bunu söylemiyor. Bu ancak kişinin 
mertebeleri üzere kendi kendine ilmel - aynel veya hakkel zevk halinin 
tespit bakımından, bunun görebilmesi utfedilen bir çalışmadır diyebiliriz. 

* * * 

Bir şey birşeye göre birşeydir. Doğru, birşeye göre doğru veya yanlıştır. 

O şey neye göre o şey olabilmesi için bir kere onun ortaya konması lazımdır. 
Eğer tanımlar tam yapılamazsa haliyle cevap vermede şaşırılır. Cevap 
genellikle sorunun içindedir. Bu yüzden soruyu tam sormak gerekir. 



Birgün "Kul nedir?" diye sormuşlardı. Önce tarifi, tanım tam yapmak gerekir. 

Hangi kuldan?..., nerenin kulluğundan?.... bahsediliyor. Paranın kulu mu, 
eşyanın kulu mu, hevasatın kulu mu, nefsin kulu mu, Allah'ın kulu mu? Hangi 
kuldan bahsediliyorsa, işte o bahsedilen şey oranın kulluğunun ne olduğunu 
öğretecektir. İlim olarak da öğretecektir, tatbikata girdiği zaman da 
öğretecektir. 

* * * 

HİKÂYENİN DEVAMINDA 

- Ey dervişler, diye seslendi. Hakk rahmetinin tecellisi toprak *****n 
bağrından renk renk, türlü türlü, çeşit çeşit çiçekler fışkırıyor. Her biriniz 
bana bir top çiçek getireceksiniz. O miskler saçan çiçeklerle gönlümüz, 
gözümüz aydınlanacak. 

Mürşidi Kamilin sözüdür. Söyleyen kişiye nispetle anlamak gerekir. İrfaniyet 
önce ve derhal Hitabedeni semi/duymaktır. Çünkü vücud, (Müminun 23/78 
"semi - basar - fuad" beyanı ile tanzim edilmiştir. 

İşaret edilen emirden görünme tabiki Alemlerin rabbı olan Allaha aittir. 
Semi/kulaktan başlamıştır. Peygamberimiz, Mekkedeki müşrik ve kafirlere 
"bir kere dinlemediniz ki," buyurmuştur. Kulaktan gelen görmeye nazaran 
doğru olandır. Teklif, taleb semi/kulaktan gelir. Kişi kabul eder veya etmez, 
onun işidir. Seçimi geçimidir, "leha me kesebet aleyha mektesebet" 
(iktisab ettiği lehinedir, iktisab ettiğin aleyhinedir) 

Mürşidi Kamil buyurduğunda, "Hak söyler, Hakkı söyler, Hakça söyler." 

Buna göre söyleneni görüneni tevil etmek gerekir. 

* * * 



Hakk rahmetinin tecellisi toprak *****n bağrından renk renk, türlü 
türlü, çeşit çeşit çiçekler fışkırıyor. 

Hak rahmetiini tecellisi toprağın bağrından fışkıran renk renk, türlü türlü, çeşit 
çeşit çiçekler , Turab/toprak (Tıyn/çamur) tan halkedilmiş Adem'deki 
esma/isimlerin allem/talim edilmeleridir. Mürşidi Kamil'in himmet etmesi ile 
gayret dervişten, tevfik Allah'tandır. 
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Mürşidi Kamil Allah'ın Hakk rahmeti, tecellisi olan toprak derken 
Turab/toprak kasdediyor, (Tıyn/çamur) kasdediyor. İşte bu noktada 
esma/isimleri allem/talim etmeye başlıyor. 

Her biriniz bana bir top çiçek getireceksiniz. O miskler saçan çiçeklerle 
gönlümüz, gözümüz aydınlanacak 

Mürşid o çiçekleri topla derken, toplu halde cem makamı itibariyle 
esma/isimleri bir anda talibe yükledi. Arz/topraktan bunlar fışkırıyor. Adem 
arzında Rabbımın rahmet tecellisinle namütenayi isimler fışkırıyor, onlardan 
bir top çiçek bize getireceksiniz diyor. Toplu olması, herbir ismin aslının 
Allah olduğunu tasdik ile isimlere Allah gayrisi olarak kuvvet vermemektir. 
İsim her biri ilah/ilahedir ama aslı Allah olarak cem edilirse o zaman top 
halinde ve Cem-ül Cem makamı olarak Allah tasdik olur. Mürşid Allah 
noktasına bakar. Cem ve Cem-ül Cem makamının şanı olarak Allah isminde 
tevhid edip, Mürşidinin gönlünü, gözünü aydınlatma yolunda hizmet 
etmelidir. 



Mürşid gözü gönlü Allah'la aydınlanır? "Ya şafi" zikri ile "şafi" ismine Allah 
gayrı olarak kuvvet atfetmekle mürşidin gözü aydınlanmaz . Allah şafidir 
(Şafiyullah) tadiği ile mürşidin gönlü gözü aydınlanır. Böylece Allah kulundan 
Nuru Muhammed müşahade edilir. Nuru Muhammed zaten Allah'ın kendidir. 
Allah'ın övülmeye layık olan ismi ile nurlanmış olması zulmetten nurun ortaya 
çıkması. 

Dervişler durabilir miydi? Sümbül Efendi ilk defa kendilerinden bir şey 
istiyordu. Bütün dervişler dışarı süzüldü. Kırlara, bahçelere doğru koştular 
ve demet demet, kucak kucak çiçekler topladılar. Getirdikleri çiçeklerle 
dergah çiçek bahçesine dönmüştü. 

Bütün dervişlerin yüzü çiçekler gibi gülüyordu. 

Yukarıdaki tatbikat yine aynı şekilde Mertebe ile (Mertebenin gereği içinde) 
hakedeni tespit için önce umumi, sonra da hususi olarak tatbik edilmiştir. 

Can hitabına muhatab olan İhvab, kendi anlayışları içinde, çiçeklerden zahiri 
görünmeleri hali içinde, demet demet toplamışlardır. 

Fiilerinden dolayı memnun ve razılardırlar. Zanlarınca Mürşidlerinin "gönlü, 
gözü" aydınlanacaktır. Ama anlaşılıyor ki, sadece "göz" aydınlanmıştır. Çünkü 
Dergahı İlahide manevi eğitim içinde olunmada bunun daha da derini lâzımdır. 

Rabbımız bu agâhlık içinde yürüyenlerden eyletsin. Amin 

* * * 



Sadece Merkez Efendi düşünceliydi. Elinde bir tane, tek bir tane solmuş, 
kurumuş, cevheri gitmiş papatya vardı. Bu rengarenk çiçeklerin içinde 
kuru bir papatyanın ne kıymeti olurdu ki? 

Mürşidin istediği "bir top çiçek" için 

Elinde bir tane, tek bir tane solmuş, kurumuş, cevheri gitmiş papatya 

vardı 

El ; Yed/Kudret 

Tek-bir ; Vahidül Ehad 
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Papatyanın, 

Sapı, YEŞİL ; Mülihime (Nefsi Mülhime) makamına 
Kenarları, BEYAZ ; Hakk (Nefsi Mutmaine) makamına, 
Orta kısmı, SARI ; Raziye (Nefsi Radiye) makamına remizdir, 
kurumuş, cevheri gitmiş ; Hayy zikri kesilmiş 

Diyebiliriz ki; Seyrullahta El (yed/kudreti) inde, Tek-bir (Vahidül Ehad) (ki 
(Amaiyetten, Ehadiyete, Vahdaniyete irfan olunma muhabbetinde Alemlere 
Rahmet Allah ile Rahmaniyetine (Aileme Kuran) ve Rububiyeti rablık 
tenezzülatı içinde) seyrin tamamlanmasında,) tane, solmuş, kurumuş, 
cevheri gitmiş (Hayy zikri kesilmiş) Papatya (Mülhime/HU - 
Mutmaine/HAK - Radiye/HAY mertebe kaydı) vardı. Ancak bu makamın fani 
olmuş halini arz ediyor. Nitekim daha sonraki "Kusurum af ola" ifadesinde de 
Makamın Adem neşesi ile Mardiye makamı için şeyhimden tevbe ile himmet 
talebinde bulunuyor. 

Papatya Ebced Hesabı : 

(beelif - beelif - te - yeelif) (2+1 - 2+1 - 400 - 10+1) = 417 (4+1+7) 
(5+7) = 12 

(3 + 3 + 4 + 11) = 21 (10 ve 11) = 21 (1 ve 2) = 3 

Papatya (diğer) Ebced Hesabı : 

(be - be - te - ye) (2 + 2 + 400 + 10) = 414 (4+1+4) (5 ve 4) = 9 

ÖNEMLİ BİR BİLGİ: Fıbonaccı, orta çağların büyük matematikçilerindendir. 

İtalya'da Pisa'da doğmuştur. Kuzey Afrika'da Berber Araplardan eğitim almış 

Bugün kullandığımız 1, 2, 3, 4, 5, 6, 7, 8, 9 ve 0 şeklindeki rakam dizinini 
Avrupa'ya "Liber Abbaci" adındaki kitabında öğretmiştir. 

Avrupalı matematikçiler bundan sonra ilkokulda öğretilen dört işlemi yapmaya 
ve bu sistemi kullanmaya başlamışlardır. 

Her bir rakamın kendisinden önce gelen rakamla toplanması ile oluşturulan 
seriye Fibonacci serisi denir. 1 + 1=2, 2+1=3, 3+2=5, 3+5=8, ...vb. 

1 Rakamı: Beyaz Kalla Zambağı 

3 Rakamı: Trilyum 

5 Rakamı: Beş Yaprak (yüzlerce türü vardır) 
13 Rakamı: Kül Çiçeği 
21 Rakamı: Kır Papatyası 

Enteresandır ki, Ebced hesabındaki; 21 (10 ve 11) = 21 (1 ve 2) = 3 

Fibonacci serisinde; 21 Rakamı: Kır Papatyası olarak görmekteyiz. 

* * * 

Sümbül Efendi'nin önüne varıp boyun büktü: Ey tertemiz canların ışığı! 
Hangi çiçeğe el atsam, onu zikr-i İlahi ile titrer buldum 
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Mürşidi huzurunda himmet talebinde bulunan derviş Merkez Efendinin 

boynu eğik. 

Hitabı: "ey tertemiz canların ışığı" Burdaki ifade mürşide sıradan duygusal 
bir ifade değildir. Merkez Efendi hakikati söylüyor. İlk başta Sümbül Erendi 
ihvana "Ey bir avuç topraktan ibaret olan canlar!" demişti. 

Halkıyeti itibariyle topraktan olup, nefahtü ile can kazanmış olduklarını beyan 
etmişti. 

Devamında; "Hangi çiçeğe el atsam, onu zikr-i İlahi ile titrer buldum" 

Esma/isimler kendi hak/hakikatları üzere zikir halinde idiler. 
Her isim icadiyet gereği, kendi vücudlarının ikmali peşindedirler. 



* * * 



Allah Allah diye feryad eden o güzelleri koparmak elimden gelmedi. Onun 
için yüksek huzuruna şu kupkuru papatya ile geldim! Kusurum af ola! 

Merkez Efendi "Tekbir kupkuru papatya" remzi ile, yukarıda bahsettiğimiz 
gibi, Mürşidin talep ettiği "top çiçek" cem edilmiş olarak arzediyor. Mürşidine 
kendi halini yani hayy zikrinin kesildiğini arzetmesidir. 

Diyor ki, "halim, kuru papatya, radiye makamının fanisiyim, "Kusurum af 
ola" tevbesini "tekabbel minniy" (lütfen kabul buyur), himmet ya Şeyhim" 

Museviyetteki, Musa'nın ağacın gölgesinde, {bana değin inzal/ indireceğin 
hayr/ 'hayırdan fakıyr/ muhtacım,) (Kasas 28/24) duası neyse bu da kendi 
mertebesinde illâ o'dur. 

"Kusurum af ola" geldiği mertebe gereği Abd/kul li ademe/adem için 
secde tatbikatına ve zikre ihtiyacı var. Bulunduğu mertebenin kul Ademiyet 
neşesi gereği, Rabbından aldığı kelimelerle terakki mümkündür. Mürşidinin 
huzurunda himmet talep ediyor. "Kupkuru papatya olarak makamın hali 
gereği, "liademe/adem için" secde tatbikatı üzre aslımdan haberdar olup, 
irfan olunmaya Mürşidime tevbe ile geldim," demektir, diyebiliriz. 

Halini ortaya koydu Mürşidinden seyrullah gereği himmet talep etti. "Nereye 
kıble edeceğimi bilmez hale geldim." Dedi. 

(Bakara 2/115) ("nereye dönersen dön hakkın vechi ordadırl") hakikati içine 
geldim dedi. 

"Her yerde onu müşahade ediyorum, nereye kıble edeceğim himmet et bana 
Ya Şeyhim," dedi. "Mürşidinin himmeti, irşadıdır." Himmet için de 
Rabbından aldığı kelimelerle TEVBE gerekir. 

* * * 

Nitekim lütfedilen cevapta da, 

Zaten Sümbül Efendi'nin beklediği de buydu. Merkez Efendi'ye derin derin 
baktı: 

Yani sıradan bakmadı, derin, derin baktı. Merkez Efendi'nin yaptığını iyice içine 
sindirdi. 

Beklediği buydu. Önceden demişti ki, 
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Her biriniz bana bir top çiçek getireceksiniz. O miskler saçan çiçeklerle 
gönlümüz, gözümüz aydınlanacak 

Her evlâd kendi haline göre, kendi hücre tatbikatı içinde Şüphesiz ki, Mürşidin 
gönlünü, gözünü aydınlattı. Merkez Efendi de ise İSA (Ayn - sin) Ayan olan 
insan Teşbih makamı üzere zuhura geldi. İnsan Adem olarak Ayna olmakdan, 
Ayan olmaya inkılab etti. Bundan sonra yine Mürşidini himmeti ile Bakabillah'a 
doğru seyre devam edecektir. 

* * * 

Devam ederek, 

- Hamdolsun Yüce Allah'a ki, senin iç gözlerine İlahi hikmet sürmesini 
çekmiş!.. 

buyrulmuştur. 

* * * 

Sümbül Efendinin canlarından "gönlü, gözü aydınlansın" diye talep ettiği, 
toprağın bağrından renk renk, türlü türlü, cesit cesit çiçekler" konusu 
özetlersek. 

Sümbül efendi (Talep eden/TALİB) dedi ki, "canlarım toprağın bağrından 
çıkan renk renk, türlü türlü, çeşit çeşit çiçeklerden Her biriniz bana bir top 
çiçek getirin de. O miskler saçan çiçeklerle gönlümüz, gözümüz 
aydınlansın" 

Canlar kendi mertebelerinin halleriyle koştular, toprak bağrından muhtelif 
çiçeklerden 

demet demet toplayıp (Talep eden/TALİB) e getirdiler. Orası (Huzur) adeta 
çiçek bahçesine döndü. Şüphesiz ki Sümbül efendi (TALİB) sözünün yerine 
gelmesi bakımından getirilen demet demet çiçeklerden memnun kaldı. Gözü 
aydınlandı. 

Ama Merkez Efendi (Talep edilen) Mürşidin istediği "bir top çiçek" için 
"elinde bir tane, tek bir tane solmuş, kurumuş, cevheri gitmiş papatya 

getirmişti. Huzura boyun bükük varıp, "Ey tertemiz canların ışığı! Hangi çiçeğe 
el atsa m, onu zikr-i İlahi ile titrer buldum. Allah Allah diye feryad eden o 
güzelleri koparmak elimden gelmedi. Onun için yüksek huzuruna şu kupkuru 
papatya ile geldim! Kusurum af ola!" dedi. 

Hadiseye diğer ihvanın baktığı gibi zahiri olarak bakmayıp deruni olarak 
bakarsak; 

bu çiçeği getiren esasında halini ortaya koydu. Kurumuş papatya esas 
halinde sapı yeşil, kenarları beyaz, ortası sarıdır. 

Böylece (Talep eden/TALİB) e mealen dedi ki, "gönlüme düşürdüğün 
muhabbette, duyup da düçar olduğum aşkın ile {Yeşil sap) Mülhime {ya hu) 
makamının neşesi üzere {Beyaz yapraklar) Hakk (ya hak)'a vuslat ettim. 
{Sarı Orta) Radiye makamınında {ya hayy) zikrini yapıyordum. "Hayy" 
zikrinde fani oldum Marziye makamının {ya kayyum) zikrinden himmet 
eyle. 

Diyebiliriz ki, Merkez Efendi (Talep edilen) bu tatbikatıyla (Talep 
eden/TALİB) halini zuhura çıkarmıştır. Yukarıda bilvesile bahsedildiği gibi, 
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Risaleti Gavsiye'de "Talib ene" buyruluyor. Kendinden kendine evlâdı 
hakikisini ayna kılmıştır. 

Hadisenin devamında, "Sümbül efendi (TALİB) ona elerin elerin baktı." 
Çünkü olay zahiri rüyet dediğimiz gözle görünme üzere anlaşılacak bir şey 
değildir. Ancak mana gözü ile derin derin bakılırsa anlaşılacak birşeydir. 
Aslında gönül, yüzeyde değil gönülde ayna olanla gönüllenir. 

Nitekim önceden de, "Her biriniz bana bir top çiçek getireceksiniz. O miskler 
saçan çiçeklerle gönlümüz, gözümüz aydınlanacak/' buyurmuştu. 

Denebilir ki, bu tatbikatta Sümbül Efendi'nin hem gönlü hem de gözü 

aydınlanmıştı. 



Sümbül efendi konuşmasının devamında da, "Hamdolsun Yüce Allah'a ki, 
senin iç gözlerine İlahi hikmet sürmesini çekmiş!.." buyurmuştur. Yani 
Kendinden kendine evlâdı hakikisini ayna kılmış ve kendi tasdik etmiştir. 

Görüyoruz ki, Merkez Efendi'nin büyük bir nezahat içinde halini ortaya 
koymasının, ona Merkez Efendi tensibini yapan Sümbül Efendi'nin ne 

kadar isabetli yaptığını da ortaya koymuştur. 

* * * 



Mürşidinden bu müjdeyi aldıktan bir süre sonra Sümbül Efendi'ye damat oldu. 
Kızı Rahime ile evlenip kendi dergahına çekildi. Gönül dudaklarıyla ilahi 
aşkın şurubunu içmişti Merkez Efendi. Artık o da Allah'ın irşad zincirinin bir 

halkasıydı. 

Ona izin verdi artık sen neysen ben oyum. İşte Sümbül Efendi de onu istedi. 

Böylece kendisine gereken taltif yapılmıştır. Mürşidi Kamil Nefsinden nefs 
etmiş (vermiş) onu adı Rahime olan kızına damat etmiştir. 

* * * 

Sümbül Efendi Hazretlerinin Merkez Efendi'yi kızı "Rahime"' ile 

evlendirmesinde, Seyrullah üzere yol almada, Muhammedi muhabbet muhtevi 
olarak, "Ya Adem ente ve zevceke" sırrının rahmetini görmekteyiz. 

Yine böylece Sümbül Efendi Hazretlerinin, Allah'ın Muhammedi rahmeti 
olarak, "Manayı Rahime" kızıyla "Manayı Adem" Merkez Efendi üzerine 
olsun duasını hal üzere lütuf ettiğini görmekteyiz. 

Allah razı olsun. Hürmetle ellerinizden öperiz... 



(30) Ay.. ..Di 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirrahîm 

Terzi babamızın gönderdiği Pzt 14.10.2013 15:07 tarihli ( Bir hikaye 
birçok yorum) isimli tefekkür çalışmasının altıncısı olan ( Her şeyi merkezinde 
bırakırdım) hikayesini 18.10.2013 Cuma 09:52:09 aldım. 

Tarihlere baktığımda onların bana konuştukları sözler şöyle oldu; Terzi 
babamız Bedri Münir noktasından aldığı Nur ile bize altı yevm üzere 
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Museviyet makamını Zati olarak giydirmiş olduğu, Maili alış tarihim ise 
tatbikatın 18 âlem üzere Tevhidi Esmanın 7 nefis mertebesinde yapılacağıdır. 

Bundan önce yaptığımız beş çalışma ile bize belirli bir yol çizen Mürşidimiz 
sırası ile 

(Vahdette; Kesret- Kesrette; Vahdet) ; (Cevherdeki - Mücevher ); 

(Maddeden -Manaya geçiş) ; (Mürşid -Mürid ilişkisi ); (Remizle anlatım) ile 
dikkatimize yön verdiğinden şimdi yapacağımız bu çalışmada takip edeceğimiz 
yolu da bize göstermiş oldu. 

Altıncı hikâyenin internetten indirilmesinin, indirildiği site ile ilgisine 
baktığımda www (aynalı VAV) olarak bana Kimim ben -Ben kimim diyen 
MUHAMMEDİ hitabı duyurdu. 



isimlopedi.com bir isim bulma sitesi; özellikleri ile isteyenler ilgilenebilirler, 
benim ilgim konumuzla ilgili kısmı yani Esma mertebesi tatbikatıyla sırdaki 
ismin açılması işareti idi. 

Aynı Musa bin Muslihuddin isminin MERKEZ Efendi olması gibi. 

Hikâyede güzel İstanbul un manevi sultanlarından Merkez Efendi 
Hazretlerinin oluş serüveni anlatılıyor. 

Baba adı Muslihuddin olan Musa efendi; medrese ilmiyle tahsil gördükten 
ve ulema sınıfına dahil olduktan sonra yerleştiği İstanbul da ona Allanın ilmini 
öğretecek Allah sevgilisi Mürşidi Sümbül Efendi Hazretleri ile karşılaştı. 

Başlarda ona karşı olmasına rağmen gördüğü rüya üzerine gaflet içinde 
olduğunu anlayarak, büyük bir heyecanla sabah namazı için derğaha koştu. 
Bir direği siper ederek başı eğik beklemeye başladı. Bir müddet sonra gelen 
Sümbül Efendi Hazretleri sohbete başladı. Yapılan sohbet Musa efendiyi çok 
etkiledi bir zaman sonra Sümbül Efendi dinleyenlere "söylediklerimi anlıyor 
musunuz?" diye sorduğunda cevabı gene kendisi vererek "anlayanın Musa 
efendi olduğuna" işaret etti. 

O zaman Musa efendi hayretler içinde, yaptığı ilmin Allah ilmi yanında 
hiçbir şey olduğunu anladı. Gönül toprağına düşen ilahi aşk ile Sümbül 
Efendinin eteğine öyle bir yapıştı ki; 

Allah ilmiyle, daldığı tasavvuf denizinin manevi nimetlerinden nasiplerini 
aldı. O bir zerre aşk, dünyalar dolusu cevherden daha kıymetli daha iyiydi. 

Bir gün Sümbül Efendi, dervişlerini imtihan etmek için onlara dedi ki: -Ey 
bir avuç topraktan ibaret canlar! Alemi siz yaratmış olsaydınız nasıl 
yaratırdınız ? 

Her derviş kendi gönlünce cevapladı, aldığı cevaplar Sümbül efendinin arzu 
ettiği cevaplar değildi. 

Sıra Musa efendiye geldiğinde - Sen nasıl bir dünya isterdin ? Alemi sen 
yaratsaydın nasıl yaratırdın ? sorusuna verdiği cevap Sümbül Efendinin 
beklediği cevaptı. 

Musa efendi başını kaldırmadan 

- Bu mümkün değil! Ama olsaydı ***her şeyi merkezinde bırakırdım*** 
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Âlem öyle tatlı bir nizam içindeki; buna bir şey ilâve etmek veya eksiltmek 
mümkün değil demişti . 

Aslında bu cevap ile Musa efendi kendini ifade ederken, şöyle demişti: 

Kendisi mahluk olan, onu yaratan, onu Halk edenden daha mı iyi bilecekti. 

(Nitekim ALLAH Kuranı Kerimin Mülk suresi 3. ayette : Rahmanın 
yaratışında hiçbir uyumsuzluk göremezsin. Rahman suresinde de her şeyi bir 
denge üzerine kurduğunu bildiriyor) 

Kusur veya eksik gibi gördüklerimiz bizim eksik ve kusurlarımızdır. 
Rahman ölüden diriyi çıkarmaya muktedir olduğundan Bize neyin gerekli 
olduğunu bilmez mi ? O halde olayların tesbitini doğru yaparak tenkit değil 
onların arkasındaki hikmeti aramak ve ondan razı olmak gerekir. Alemde 
hiçbir şey boşuna yaratılmamıştır. Bize ters gibi gelen şeylerin ne kadar 
gerekli olduğu, yaşandıktan sonra ortaya çıkan sonuçları ile görülmektedir. 

Biz hikâyemize dönelim: Aldığı cevaptan son derece memnun olan Sümbül 
Efendi: 

-Aferin derviş Musa! Demek her şeyi merkezinde bırakırdın? 

Öyleyse senin adın bundan böyle Merkez Muslihuddin olsun! dedi. 

Böylece Sırdaki ismi açılan Musa efendi bundan sonra Merkez Efendi ismi 
ile gönüllerde taht kuracaktı. 

Yine dervişlerin Sümbül Efendinin etrafında; ateşin etrafında dönen 
pervane misali yanmaya istekli oldukları bir gün, Sümbül Efendi dervişlerini 
imtihan etmek istedi. 

- Ey dervişler, diye seslendi. Hakk rahmetinin tecellisi toprak*****n 
bağrından renk renk, türlü türlü, çeşitli çiçekler fışkırıyor. Her biriniz bana bir 
top çiçek getireceksiniz. O miskler saçan çiçeklerle gönlümüz, gözümüz 
aydınlanacak demişti. 

Bunu duyan dervişler kırlara bahçelere koştular, kucak kucak topladıkları 
çiçekler ile dergah bahçesini çiçekler ile doldurdular. Dervişlerin yüzü 
gülüyordu, bir tek Merkez Efendi düşünceliydi . Elinde tek bir tane kurumuş 
solmuş papatya vardı. Sümbül Efendi nin önüne varıp boyun büktü: 

- Ey tertemiz canların ışığı! Hangi çiçeğe el attım ise, onu zikri ilahi ile titrer 
buldum. Allah diye feryat eden o güzelleri koparamadım, yüksek huzurunuza 
şu kupkuru papatya ile geldim kusurum af ola! demişti. 

Bu Sümbül Efendiyi memnun eden cevaptı: 

-Hamdolsun Yüce Allah a ki senin iç gözlerine İlahi hikmet sürmesini çekmiş ! 
dedi. Sümbül Efendi dervişlere seslenirken onlardan istediği sadece kır 
çiçekleri değildi. Toprak ananın bağrından sözü ile onların bağrındaki Varidati 
ilahi çiçeklerine dikkat çekmişti. 

Bunu gene onun ifadesinden anlıyoruz: "getirdiğiniz çiçekler ile gönlümüz, 
gözümüz aydınlanacak" demişti. Göz görselliğe yani zahire rumuz iken Gönül 
manaya işaretti. 

Merkez Efendi : getirdiği Papatya ile temiz kalbe işaret ederken o temizliği 
Mürşidine vererek - Ey temiz canların ışığı diye ona seslenmiştir. Bu hitap 
Haza min fadli rabbi hitabıdır. Hayatiyeti bitmiş çiçek ile kendisinin 
Mürşidinin elinde ölü olduğuna, ona olan teslimiyetini anlattı. 
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Merkez Efendi Mürşidinden aldığı müjdeden bir zaman sonra Sümbül 
Efendinin kızı Rahime hanım ile evlenerek kendi derğahına çekildi. Sümbül 
Efendinin Rahminde Rüşte erişen derviş, kendi derğahında Allanın irşad 
zincirinin bir halkası olarak vazifeye devam etti. (Merkez Muslihuddin ismi 
gereği diynin salahı için vazifeye devam etti) 

Hikayedeki sorulara cevaplarım : Her şeyi merkezinde bırakırdım 

1- Bütün efal alemi için geçerli değildir, kişilerin bulunduğu mertebelere göre 
değişir. 

2- Zelzele, toprak kayması vb merkezindedir. Doğa olayları olduğu için. 

3- Geçerlidir. 

4- Evet. 

5- Allahta iyi kötü diye bir ayırım yoktur, 

biz bunu hidayet ve delalet olarak kabuldeyiz, (evet) 

6- Merkez : Hüve Muhammet resulullahdır. 

7- Hak makamı, kabulde olduğundan Raziye mertebesi . 
Allah razı olsun, 

Hürmetle ellerinizden öperim... 



* * * 

(31) Al... Hi.. GÜ- 
Ve aleyküm selam Terzi Babam, 
Bismillâhirrahmânirrahîm 

Yaratmak sözünde ikilik var. Bir yaratan var bir de yaratılan gibi 
düşünecek olursak, merkezinde bırakmak sözü öyle değil. "Âlem öyle tatlı bir 
nizam içinde ki; buna bir şey ilâve etmek veya bir şeyi eksiltmek 
düşünülemez!" sözü tevhidi anlatıyor. 

Soru, Âlemi siz yaratmış olsaydınız nasıl yaratırdınız? Şeklinde 
sorulduğu için muhtemelen o kalıp içinde düşünüp ona göre bir cevap 
vermeye çalışırdık. Fakat bu olayı okuduktan sonra tabi ki merkezinde 
bırakırdım fikrinin aksini düşünmek mümkün değil. Bu sebeple merkez 
efendinin verdiği cevabı aynı şekilde kabul ediyoruz. 

Rabbım inşallah Merkez Efendi gibi hadisenin hikmetini görebilenlerden 
eylesin... 

Terzi babamızın bize yol gösterici olarak hazırladığı sorulara bu doğrultuda 
cevap vermeye çalışırsak: 

(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "ef'âl 
âlemi içinde" her yönden geçerlimi'dir? 

Merkez Efendinin cevabı hiçbir şey ayırmaksızın bütün "ef'âl âlemi içinde" 
her yönden geçerlidir çünkü bu cevapta ikilik yok, cevap tevhidi 
anlatmaktadır. 
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(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, 
"merkezindemi" dir? 

Bütün bu fiiller faili dolayısıyla merkezindedir çünkü fiilin faili Allah'tır. Şer 
gibi gözüken bütün fillerin hayra dönüşmesi Allanın izniyledir. Hayır da Şer de 
Allahtandır. 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün 
"enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? 

Merkez Efendinin cevabı hiçbir şey ayırmaksızın bütün "enfüsi beden âlemi 
içinde" de her yönden geçerlidir çünkü ayrı ayrı nefis yoktur. Nefis tektir, 
mertebeleri vardır. 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen hadiselerin 
hepsi için onlarda merkezinde'dir diyebilirmiyiz? 

Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen hadiselerin hepsi 
için onlarda merkezinde'dir diyebiliriz çünkü olan, zuhura gelen hadise geldiği 
yer itibariyle Ahmet'tir. Kişinin kabulüne göre Zahmet veya Rahmet'e 
dönüşür. 

(5) Karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? Karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye 
merkezinde'dir, diyebilirmiyiz.? 

Karşımıza çıkan her türlü artı-iyi veya eksi-kötü hadiseye merkezindedir 
diyebiliriz çünkü bir hadisenin iyi veya kötü olması bize göredir. Bir hadiseyi 
kaldırabildiğmiz ölçüde iyi, kaldıramadığımız ölçüde kötü diye tanımlarız. Esas 
olan hadisedir ve merkezindedir. 

(6) Merkez ne demektir? 

Zatının alemlerde rahmet olarak görünmesi olan Muhammeddir merkez. 
Rahmet, rahman ve rahimi içinde barındırır. Dolayısıyla bütün iyi veya kötü 
diye tanımladığımız her şey merkezi itibariyle nizam, intizam içerisindedir. 

(7) "Merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir? 

"Merkezinde bırakırdım!" sözü kurulu olan nizama karşı gelmemesi, razı 
olması sebebiyle raziye mertebesinin sözü olabilir. Sümbül efendinin bu 
cevabı kabul etmesi ve zaten istediği cevabın bu olması nedeniyle de razı 
olunan, marziye mertebesi olabilir. 

Allah razı olsun, 

Hürmetle ellerinizden öperiz... 



* * * 

(32) Ad.. Me.. 
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Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 
Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Azrailin en çok sevindiği ve üzüldüğü an Allah ruhları bedenden 
almakla vazifelendirdiği ölüm meleği Hz. Azrail'e sormuş: 

- Ey Azrail! Bunca zamandır kullarımın canlarını alıyorsun. Ruhları bedenden 
alma zamanında en çok kime merhamet duydun, en fazla kime öfkelendin? 

- Yâ Rabbi! Herşeyi sen bilirsin. Bir defasında deniz üzerinde fırtınaya tutulan 
bir geminin suya dökülen bütün bireylerinin ruhunu almıştım. Fakat bu sırada 
kucağında küçük yavrusuyla bir tahta parçasına tutunmuş, suya bir dalıp bir 
çıkan annenin de ruhunu kabzedip, küçük yavrusunu tahta üzerinde sağ salim 
bıraktığım zaman, su yüzünde annesiz kalan bu yavrucağa çok acımıştım. 
Onun acıklı hali, beni uzun zaman üzmüştü. 

Allah tekrar sormuş: 

- Ey Azrail! Bu en çok acı duyduğun bir olaydır. Bir de en çok sevinç 
duyduğun bir olayı anlatır mısın? Kimin ruhunu sevinerek aldın. 

Azrail bu soruya da şöyle cevap vermiş: 

- Filan yerde zâlim bir hükümdar vardı; etrafını kasıp kavuruyor, halkı inim 
inim inletiyordu. İşte bu zâlimin ruhunu almam için emir verildiğinde ona 
doğru giderken derinden bir neşe duydum. O zâlimin canını alırken duyduğum 
sevinç kadar, hiçbir vakit sevinç duymadım. 

Nice sırlar ve hikmetler sahibi Allah bu defa, Azrail'e bir soru sormuş: 

- Ya Azrail! O canını alırken sevinç duyduğun zâlim kimdi, biliyor musun? 

- Sen bilirsin yâ Rabbi! 

- İşte ruhunu alırken büyük sevinç duyduğun o zâlim, vaktiyle bir tahta 
üzerinde bıraktığında büyük üzüntü duyduğun o çocuktu. 

Halifem, biz şer görünen olayın ardındaki hayırı, hayır görünen olaydaki şer'i 
biz bilemeyiz. Allah c.c nizamında, herşey merkezinde ve olması gerektiği 
gibidir. 

Allah razı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öperiz... 



* * * 

(33) Al.. Mu.. Uğ.. 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 
Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Sümbül Efendi'nin, Merkez Efendi'ye yönelttği: 

"Sen nasıl bir dünya isterdin? Alemi sen yaratsaydın nasil yaratırdın?" 
sorusu bana yöneltilseydi, cevabım, Merkez Efendi'nin cevabı ile aynı olurdu: 
"Herşeyi merkezinde bırakırdım!". 
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Bu dünya elbette ki rabbimiz tarafından yaratılan, düzen ve nizamının da 
rabbimizin tasarladığı alemin parçasıdır. Bu sistem içerisindeki bütün fiillerin 
Allah'a ait olmasi ve herbirinin o'nun ayrı bir tecellisi olması göz önünde 
bulundurulduğunda, Merkez Efendi'nin "her şeyi merkezinde bırakırdım" 
demesi, rabbimizin kurduğu düzen ve nizamın müthiş ahengini, ve Merkez 
Efendi'nin rabbına teslimiyetini göstermektedir. 

Artı-eksi, iyi-artı, kötü-eksi ve benzer sıfatların Allah'a ait olmasi ile 
beraber, karşılaştığımız olayların hakikati bize görünen ile ters olabilir; bizlere 
"olumsuz" gibi görünen bir hadise, aslında hayırlı olabilir. Öyle ki, karşımıza 
cikan iyi/kötü, artı/eksi olaylar, doğal afetler dahil her olay rabbimizin düzeni 
içerisindedir, ve merkezindedir - yani Derya-yı Nur-u Muhammed'den. 



Mürşidi Sünbül Efendi'nin sorusunu "merkezinde bırakırdım!" sözleriyle 
cevaplayan Merkez Efendi'nin teslimiyeti Razı mertebesini, mürşidi Sünbül 
Efendi'nin de (müridi olan Merkez Efendi'den) razı olmasının, cevabının Marzi 
mertebesinin sözü olduğunu göstermektedir. 

Allah razı olsun, 

Hürmetle ellerinizden öperim... 



* * * 

(34) As... Dİ.... 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirahîm 

Güzel İstanbul'un manevi sultanlarından Merkez Efendi asıl adı Musa 
babası Muslihuddindir. Musa bin Muslihuddin uzun zaman medreselerde eğitim 
gördükten ve ulema sınıfına dahil olduktan sonra İstanbula yerleşmiştir. Kısa 
bir süre sonra yüksek mevkiler elde etmiş, hayatının akışı bundan sonra 
değişmiştir. 

Ona Kuran daki hakikatları, Allah"ın ilmini öğreten Mürşiti Sümbül Efendi 
dir. Başlarda Sümbül Efendi'yi kabul etmeyenlerden biriside kendisiydi, ama 
Allahu Teala bir rüya ile yanlışta olduğunu gösterti. Rüyasında Sümbül Efendi 
evinin kapısına dayanmıştı. Kapının arkasına yığdıkları onca eşyaya rağmen 
Sümbül Efendi bir hamlede kapıyı kırıp içeri girmişti. Rüyasında kapının 
kırılma sesi ile uyanan Musa bin Muslihuddin derin düşünceye daldı. Ona 
kapının kırılma sesi Musa bin Muslihuddinin ağacının tohumu ( gizli 
hazinesinin) yarılma sesi gibi geldi. Tefekkür ettikçe ufku açılmış ve bu 
rüyanın büyük bir mana ifade ettiğini anlamıştı. 

Sabahı iple çekti Musa Efendi. Mürşit ile murid arasındaki bağ, Mürşit 
tarafından bir süre yokmuş gibi gevşek bırakılsada zamanı gelince o bağ 
ortaya çıkar, Mürşit müridini kendine çeker. Müride düşen eteğe sıkı 
yapışmaktır. Ezan sesleri Musa bin Muslihuddini namaza ( Sümbül Efendinin 
sohbetine) çağırmaktadır. 

Namaza durmak için önce muhabbetin olması lazımdır. Burada Musa 
Efendinin muhabbeti rüyasından sonra yaptığı tövbesidir. Yaptığı tefekkür ile 
rüyanın manasını anlamasında, okunan ezanların büyük rolü olur. Musa Efendi 
ezan sesleri arasında vuslat hasreti ile dergaha koşar. Musa Efendi rüzgar 
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önündeki yapraklar gibi(kaderine)doğru çabuçak giderek Sümbül Efendinin 
dergahına varır. Bir direğin arkasına geçip oturur ve başını ğöğüsünün üzerine 
eğip beklemeye başlar. 

Bir müddet sonra Sümbül Efendi gönüllere inciler yağdıran konuşmasına 
başlar. Sümbül Efendi insana huzur veren, yumuşak, sıcak bir dil ile 
konuşuyordur. Sümbül Efendinin konuşması, Ateş böceğinin ateş etrafındaki 
dönmesi gibi (Sema etmesi gibi) Musa Efendiyi yakarak kendinden 
geçiriyordu. Yanmazsan yakamazsın kuralı gereği, Sümbül Efendi'nin her bir 
sözü Musa Efendinin yüreğinde bir ateş yakıyor gönül penceresinde sohbet 
açıyordu. Kendisini başka bir deryanın içinde bulmuş ve nur ile 
aydınlanıyordu. 



Sümbül Efendi gözlerini dervişlerin üzerinde gezdirip sohbeti anlayıp 
anlamadıklarını sorduğunda herkes sessiz kalmıştı. Kendilerine hitap ederken 
"gönüllü ademler" anlıyormusunuz hitabında bulunmuştu. Sümbül Efendinin 
dervişlere tekrar seslenerek, 

- Hayır anlamıyorsunuz! Ama direğin dibindeki ! O varya söylediklerimi 
tamamen anlıyor, 

çünkü bugün hep onun için söylüyorum ! demişti. Her sohbet dergahtaki 
bir dervişe yapılmaktadır. Diğer dervişler sohbetlerden anlıyabildikleri, 
alabildikleri kadar gönüllerine doldururlar. Ancak makam sohbetin kimin için 
yapıldığını bilmektedir. 

Musa Efendi perişan bir şekilde kendi kendine Sümbül Efendi nereden 
biliyordu? Sorusunu sorarken cevabıda kendisi vermişti. Bu kadar okuma, 
mevki, ilim boşuna, önemli olan Ehli gönüle bağlanıp, gönülden istemek ve 
teslimiyet ile eteğe sıkı sıkı yapışmak. 

Genç medreselinin gönül toprağına ilahi aşkın damlası düşmüştür. İlmin 
bittiği yerdir Aşk. Irfaniyet tamamlanmadan aşkin gözükmeyeceğinin farkına 
varır. 

Bir gün Sümbül Efendi dervişlerini imtihana tabi tutar. Onlara derki : 

- Ey bir avuç topraktan ibaret olan canlar! Alemi siz yaratmiş olsaydınız nasıl 
yaratırdınız? 

Hepimiz kara balçıktan yaratıldık, Murşite bağlı gönüllü bir avuç kara 
balçığız. Gönül ehline bağlılığımız ile şekillenir ve işleniriz. 

Mürşidin her sorduğu soru bizler için yeni tefekkürdür. Bu sorulara 
aradığımız cevaplar, gönül penceremizin daha çok açılmasına vesile olur. 

Bütün dervişler kendi gönüllerinden (bulundukları makama) göre cevap 
verirler. Sümbül Efendi aynı soruyu Musa Efendiye sorar. Musa Efendi başını 
kaldırmadan cevap verir. 

- Bu mümkün değil ! Ama mümkün olsaydı, "her şeyi merkezinde bırakırdım!" 
Alemi öyle tatlı bir nizam içinde ki ; buna bir şey ilave etmek veya bir şeyi 
eksiltmek düşünülemez! der 

Musa Efendinin başını kaldirmadan cevap vermesi gönlüne danışmasıdır. 

Allah gönüldür, gönülde gönüldür. 

Allah gönüldür, gönülde görülür. 
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Allah gönüldür, gönülde gönüldür. Gönlü illahi ile görülür. 

Bir yerde görülme varsa isimler harekete geçmiştir. Gönül olan merkezinde 
veya merkezinde değil diyemez. 

Sümbül Efendinin isteği de buydu. Boylelik ile makam onun adını " Merkez 
Muslihuddin olsun" demiştir. Bundan sonra Musa bin Muslihuddin adı Merkez 
Muslihuddin olmuştur. 

Merkez Efendi ismi ile gönüllerde taht kuraçaktır. 



Bir gün Sümbül Efendi toprak xxxxxn (ademin) gönlünden çeşitli renklerde 
çiçekler istemiştir. Merkez Efendi elinde bir tane, tek bir tane solmuş, 
kurumuş cevheri gitmiş papatya getirmiştir. 

Merkez Efendi çiçekleri gönül gözü ile baktığı için, onların zikirlerini 
duyuyordu. Her bir çiçeğin bedeni cisimsel olarak bir sahneydi, aslında hepsi 
Zikr-i ilahi içindelerdi. 

Merkez Efendi ölü papatya'yi Sümbül Efendiye getirdiği zaman "Bende 
senin avucunda böyle ölüyüm. Senin elinde bana sen can veresin" demek 
istiyordu. Mürid Mürşidin elinde önce ölür. Mürşi etteğine sıkı yapışarak adem 
vücudu inşa olur. 

Sümbül Efendinin beklediği de buydu. Merkez Efendi'ye derin derin 
bakarak - Hamdolsun Yüce Allah'a ki, senin gözlerinden hak bakıyor. Artık o 
da Allah"in irşad zincirinin bir halkasıydı. 

1. Her yönden geçerli değildir. Bütün dervişler kendi gönüllerinden ( 
bulunduklari makama) göre cevap verirler 

2. Merkezinde 

3. Merkezinde 

4. Merkezinde 

5. Allahta hidayet ve delâlet vardir. Artı ve iyi yoktur. Eksi ve kötü 
yoktur. 

6. Merkez gönüldür. Gönül ilâhi ile görülür. Gönül olan merkezinde veya 
merkezinde değil diyemez. 

7. Hakikat makamında (Razilik) 
Allah razı olsun, 

Hürmetle ellerinizden öperim... 



* * * 

(35) As... Gü... 

Ve Aleyküm selâm Terzi Babam, 
Bismillâhirrahmânirrahîm. 

1. Evet, her yönden geçerlidir. Çünkü, fiilin Faili Allahtır. 

2. Merkezindedir. 

3. Evet, her nefsin irfaniyeti için merkezindedir. 
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4. Evet, merkezindedir. 

5. Evet, merkezindedir. 

6. Merkez, Hakikat-ı Muhammeddir. 

7. Raziye mertebesidir. 

Allah râzı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öperiz... 



* * * 

Az.. Su... 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirrahîm 

(86-6 Bir hikâye birçok yorum/ Herşeyi merkezinde bırakırdım /İstişare- 
tefekkür değerlendirmesi) nde Rabbimin izniyle düşüncelerimi aşağıda 
bilgilerinize sunarım. 

1) Bütün ef 'al âlemi içinde geçerlidir. Tevhid noktasında herşey bir bütün 
olduğuna göre birşeyi diğerinden ayrı düşünmek olmaz. 

2) Olan her türlü olayda, Allahımızın bir hikmeti var. Bizler, ancak Yaratanın 
bizi açtığı ölçüde algılamayı-görmeyi yaparız ki, aslında bunları yapan da 
kendinden kendine yine kendisidir. 

3) Bütün enfüsî beden âlemi içinde de herşey yerli yerindedir. Çünkü Adem'in 
halkedilişinde "melekler-iblis-fesat ve kan dökücülük" hepsi birarada 
olduğundan her yönden geçerlidir. 

4-5) Karşımıza çıkan, her türlü eksi ve artı diye ifade edilen hadiselerde, nefsi 
baktığımızda bu şekilde görürüz, fakat her yerde- herşeyde Allanın 
görünmesi olduğundan ne eksi ne de artı diyebiliriz. 

6) Merkez, birşeyin veya 360 derecelik dairenin tam ortasındaki nokta; 
36:2=18 , 18 âlemin dört bir yandan içinde olan nokta. Bu da hüviyetin, 
ehadiyetin başlangıcı, Adem ve Hakikati Muhammed'e getiriyor. 

7) "Merkezinde bırakırdım" sözü Marifet mertebesinin olabilir diye 
düşünüyorum. 

Allah râzı olsun, 

Selâm ve Hürmetle ellerinizden öperim... 



* * * 

(37) Ba... Ak... 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

89-6 Bir Hikâye Bir Çok Yorum Merkez Efendi Hazretleri - Osmanlı 
Hikâyeleri üzerine istişare ve tefekkür çalışması. 

Musa bin Muslihuddin'in hayatı anlatılırken "ulemâ sınıfına dahil olduktan 
sonra" ifadesi var. Demek ki ilim yönünden belirli bir seviyeye gelmek kâfi 
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olmuyor daha başka bir şey lâzım. Bunun içinde Allah ilmini öğreten Allah 
sevgilisini bulmak (Muhammedi Gönlü) bulmaktan başka yolu yokmuş. Hz. 
Musa'nın resûl olarak aradığı Allah'ın ledûnundan olan bir Zât gerekiyormuş 
Musa bin Muslihiddin'e. Ufkunun açılması ve mânâ deryasına dalması için. 

Beyazıt-î Bestamî'nin " Allahı aramakla bulamazsın. Ama bulanlar da 
ancak arayanlardır" hikmetli sözü aklıma geldi. Yapacağımız tatbikatlarda 
sadece Allah rızasını düşünerek teslimiyetle hareket etmemiz gerekiyor. 
Karşılık beklemeden hiçbir şekilde hiçbir şey düşünmeden nasib olduğu şekilde 
rızalık içinde ve nasib olan tam bir teslimiyetle. Netice ne oluru akla 
getirmeden. Sadece Allah yolunda olmamız anlatılıyor. 

Aynen Hz. Musa'nın Medyen Suyu'na vardığında hiçbir şey düşünemediği 
her şeyden vazgeçmiş halde Hz. Şuayb'in kızlarına yardım etmesi gibi. Çünkü 
hidâyet yolunda gelinecek hâli Allah bilir. Rabbanî yetiştirmesi onundur. 

Musa bin Muslihuddin batınî yetişmesi için rüyayla yönlendirildiği Sümbül 
Efendi ile mülâki oluyor. Sorularına cevab bulacağı aradığı pınarı, kana kana 
içeceği menbâı buluyor. Mürşid mürid birbirlerinin göz aydınlığı oluyorlar. 
Rabbin nasib etmesi olan muhabbet mülâkiliği ile ("ve elkaytu aleyke 
muhabbeten minnî ve lî tusnea alâ aynî"- Tâ Hâ/39). Sümbül Efendi 
olarak yapılan ilk İlâhî Sohbet Musa bin Muslihuddin'i başka âlemlere 
götürmüştü. Kulundan talib olan Allah "ene talîb", kulunu yetiştirecek... 

Musa bin Muslihuddin'in ilk anladığı şimdiye kadar yaptığı tahsilin, 
öğrendiği bilgilerin bir tek sohbetle- ilâhi kelâmla tuzla buz olması idi. Fakat 
gösterdiği çaba, dirayet ve arayıştı onu bu kapıya getiren. Artık "Rabbanî 
muhabbet mülâkiliği" ile sarılmıştı. Seven ve sevilenle sevgi ismi kemâl 
bulmuş, medresede bir başka eğitim başlamış devam ediyordu... 

Sümbül Efendi dervişlerini çetin bir imtihana tabi tuttu. Demek ki çetin 
olan cihad seyr-î sulûk içindi. 

Ve şu soruyu sordu Sünmbül Efendi ( Terzi Baba'mız sordu) : 

- Ey, Bir avuç topraktan ibaret olan canlar! Âlemi siz yaratmış olsaydınız nasıl 
yaratırdınız? Acaba evlâdları olan bizler nasıl cevab verecektik? "Her şeyi 
merkezinde bırakırdım " cevabına hangi tefekkürle katılıyorduk? 

Soruda ki, Ey! Bir avuç topraktan ibaret olan canlar ifadesi ile bir ihtar 
yapılıyor. Topraktan hâlk edilerek 

(" vallahu halakakum min turâbin" -Fâtır/ 11), 

ahsen-i takvim olarak mahlûk edilen 

("Lekad halaknel insane fî ahseni takvim"- Tîn/4 ) 

ve Allah'ın ruhundan ruh üflediği 

("ve nefahtû fîhi min ruhi" -Hicr/29) canlar. 

Bu hitap ile azâmeti ilâhi vurgulanıyor. Ey canlar düşünüp kendinize gelin! 
İhtarı ile soru idraki arttırmak için soruluyor. 

Musa Efendi bu azâmeti ilâhi karşısında başını kaldıramıyor. Soru 
mürşidinden geliyor, cevab bekleniyor. Alemlerde her şey her nokta bir 
hikmetle yaratılmıştır. Tersi düşünülemeyeceği için tam teslimiyette hâttâ 
teslimiyetin görünme yeri olduğu bilincinde olduğu için önce "mümkün değil" 
cevabını veriyor. 
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Mürşidinin sorusuna da Hakk sorusu olduğu ve sebebsiz sorulmayacağı için 
("Mâ haleknas semâvâti vel arda vemâ beynehumâ illâ bilhakkî'- 

Ahkâf/3) bu sorunun da merkezinde olduğunu düşünerek, mürşid- mürid 
beraberliğinde, Hakk'tan geldiği gibi bırakırdım her şeyi merkezinde 
bırakırdım cevabını veriyor. 



Ne tarafa baksak, nasıl bir nizam içinde olduğunu görürüz. İlim olarak her 
öğrenilen her yeni şey, her yeni buluş -daha doğru olarak fark ediş- sadece 
Allah'ın isimlerinin nasıl açıldığını anlatıyor. Sadece hayret ve haşyetimizi 
arttırıyor ("Summerciıl basara kerreteyni yenkalib ileykel basaru 
hâsien ve hüve hasîr" - Mülk/4). Her ne tarafa dönersek Allah vechi 
oradadır ("Fe eynemâ tüvellû fesemme vechullah"- Bakara/15) 

Allah meleklere "Arzda halife ca'l edeceğim" dediğinde ("Ve iz kâle 
rabbüke MI melâiketi inni cailun fil ardı halîfen"-Bakara/30) melekler 
hemen itiraz ettiler. 

Allah, Ben sizin bilmediğinizi bilirim ("İnnî a'lemû mala ta'lemun"- 

Bakara/30) diyerek sınırlarını belirlemişti. Allah üzerine bilici yoktur. 

Şeyiyyet, fiiller, esmalar, sıfatlar hep Zât'ın tenezzülâtı - tecellileri olduğu 
için güzel-çirkin, iyi-kötü, yararlı- yararsız ayırımı ile hüküm verilemez. Allah 
üzerine bilici yoktur! 

O halde senin Allah'ın izniyle kullandığın esmaları nasıl onun arzusu dışında 
benlik ile sahiplenme ile nasıl kullanabilirsin. 

İrfaniyet açıldıkça da senden bu ilimleri tatbik edenin Allah olduğunu ve 
nihayet 

"Lâ ilâhe illâ ALLAH hüve MUHAMMED RESULLULAH ile başka bir şey 
kalmaz. 

MERKEZ; 

mim (40), re (200), kef ( 20 ), ze ( 7 ) olarak ebced hesabı ile 15 tir. 
15, 1 ve 5 
1, ahadiyet 

5, hazarat-ı hamse ( beş ilâhi tenezzül) 

Böylece MERKEZ denilmesiyle kastedilen Ahadiyet'in tenezzülâtı oluyor. 

Yani HER ŞEY MERKEZİNDE dir. 

MERKEZ 

MİM, Muhammed 
RE, rahmaniyet 
KEF, kevniyet 
ZE, zât 

Alemlerde hüviyet olarak "Rahmeten lîl âlemin" olan Muhammed'le, 
rahmaniyet ile tenezzül olan kevniyetten Zât'a olan seyr-i sülûku anlatır. 
Ama önce Muhammed'i anlamamız lâzım. Bize Allah'ı anlatan Muhammed'dir. 
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"Merkezindedir" lâfzını söyleyebilmek için MERKEZ'de olmak gerekir herhalde. 
"Kendi meydan olmuş meydan içinde" 
MERKEZ - ZEKREM 

ZEKREM ~» Z' EKREM ; ZE-^-Kef - Ra-^MİM 

Zât'ın müşahade de şuhud edilmesi olan Muhammed'i idrak, 

ZÂT'ın kevniyet rahmetiyle ikramı olan EKREM'le dervişlere 
lütfedilmiş oluyor. 

Her yaratılış başka bir yaratılışın merkezidir. Tohum bitkinin, bitki 
meyvenin, meyve tohumun merkezi olduğu gibi. Bir olay -72 facetlik 
pırlantadaki gibi- bir çok olayların merkezidir. Sünnetullah üzere nizam vardır. 

Alemler noktanın açılmasıdır. Her açılış bir nokta olarak başka açılışları 
tetikler. Her nokta mekezdir merkezinde olarak hâlk olmuştur. 

Mürşidin (Halife' mizin, Terzi Baba'nın, Sümbül Efendi'nin) sorusuna, "Ben 
sizin Rabbiniz değil miyim?" ("E lestu birabbiküm" A'râf/172) sorusuna 
verilecek "Beli "den başka cevab olmadığı gibi, tam teslimiyetle ve tasdik 
sıddıkiyeti ile Nebi'den gelen habere mürşidi kanalıyla şahidlik ederek Merkez 
Efendi de "Her şeyi merkezinde bırakırdım" diyerek, beli cevabını 
vermiştir. 

Sümbül Efendi ( Terzi Baba'mız ) imtihan olarak bir isteğini bildirdi. 

- Ey, dervişler! Hakk rahmetinin tecellisi olarak toprak.... n bağrından renk 
renk, türlü türlü, çeşit çeşit çiçekler fışkırıyor. Her biriniz bana bir top çiçek 
getireceksiniz. O miskler saçan çiçeklerle gönlümüz gözümüz aydınlanacak. 

Dervişler kucak kucak topladıkları çiçekleri mürşidlerine sundular. 
Mürşidlerinin dediğini yapmışlardı ama derin görüş meselesi, direğin 
arkasında ki Musa bin Muslihuddin'i görebilmek hali vardı... 

Merkez Efendi'nin getirdiği tek çiçekte hayy zikri yoktu. Merkez Efendi O 
tek çiçek de tevhidi ve kahhariyeti sunmuştu mürşidine. Mürşidin beklediği 
davranış görüş bu idi. 

Her nereye bakılsa orada Allah'ı görebilme haline gelme. Allah'ın 
isimlerinin açılmasını ve sifatî hali idrak edebilme. "Nereye dönerseniz Allah 
oradadır" halini giyinebilme durumu. 

Her hâlk edilende tenezzülâtı görebilme durumu. Kahhariyetle Kulum 
idrakına gelme ... 

Topraktan fışkıran çiçekler esma-ül hüsna/güzel isimlerdir. Kucak kucak 
getirilen çiçekler onlarda, dervişler de açılacak olan esma/isimlerdir. Ama 
onların koparılmadan olgunlaşmalarına fırsat vermek gerekir. Onları ilâhi 
zikirden ayırmak miraçlarına, kemâlatlarına engel olur. Nefse zulüm olur. 

Sorulara cevaplar: 

Biz dervişler için: 

1) Bütün "ef'âl âlemi içinde" her yönde geçerlidir. Mertebelerimize göre 
olaylara tepkilerimiz, farkeder halde olmasakta, merkezindedir. 
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2) Her olay, başka açılışların merkezi olduğu için "merkezinde"dir. 

3) Herşey âyân-ı sabite olarak hubbiyet ile tasavvur olarak belirdiği için 
"enfüsi beden âlemi içinde" geçerlidir. 

4) Herşey buna dahildir. 

5) Hadiseler, irfan olunma muhabbeti için oluyordur. Merkezindedir. 

6) Her olay bir merkezdir. Meyve merkezdir ama onun için de tohum 
merkezdir. Merkez; "Sen nereye bakarsan Allah'ın vechi oradadır" ayetidir. 

7) "Merkezinde bırakırdım" ifadesi kabul edilirse, Tenzih Makamının Hakikati 
Bütün tefekkür sonrası ise Hak makamı dır. Diyebilir miyiz? 

Hz.Hacı Bektaşi Velî'den , 

Hararet nardadır sacda değildir 

Keramet baştadır taçda değildir 

Her ne arar isen kendinde ara 

Kudüs'te, Mekke'de, Hac'da değildir 

Sakın kimsenin gönlünü yıkma 
Gerçek erenlerin sözünden çıkma 
Eğer insan isen ölmezsin korkma 
Aşığı kurt yemez uçta değildir. 

Hz. Erzurumlu İbrahim Hakkı'dan 

Hak şerleri hayr eyler, Ârif anı seyr eyler, Zannetmeki gayreyler, 
Mevlâ görelim neyler, Neylerse güzel eyler. 

Bir işi murâd itme, Hak'tandır o red itme, Olduysa inad itme, 
Mevlâ görelim neyler, Neylerse güzel eyler. 

Hep işleri fâyıkdır, Neylerse muvâkıftır, Birbirine lâyıkdır, 
Mevlâ görelim neyler, Neylerse güzel eyler. 

Dime şu niçin şöyle, Bak soruma sabr eyle, Yerincedir o öyle, 
Mevlâ görelim neyler, Neylerse güzel eyler. 

Vallah güzel etmiş, Tallah güzel etmiş, Billah güzel etmiş 
Allah görelim netmiş, Netmişse güzel etmiş 
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Allah razı olsun, 

Hürmetle ellerinizden öperim.. 



* * * 

(38) Be... Sa... Gü... 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirrahîm 

Bir hikâye bir çok yorumda altıncı çalışma olarak "Her şeyi merkezinde 
bırakırdım!" hikâyesinin tefekkürü için Terzi Babamızın gönderdiği yazıyı 
aldım. Allah razı olsun. 

Geçen süre içerisinde tefekkür ile ilgili olarak yazılan yazının başlangıç 
kısmını annem ile beraber oturup tefekkür ederek yazdık, sonraki kısımlarda 
ayrıldık. Ekte tefekkür ederek oluşturulan yazıyı gönderiyorum. Allah razı 
olsun. 

Merkez Efendinin rüyasında Sümbül Efendi, Musa'nın kapısına dayanmış 
vaziyettedir. 

Talep öncelikle kaynağı Allahtan'dır. Kapı maneviyata giriş noktası olarak 
algılanabilir. 

O kapıya dayanan ise mürşiddir. 

Kapının arkasındaki eşyalar Musa'nın şeriat anlayışları, putları ve 
vazgeçemedikleridir. 

Kapı içerden açılır Sümbül Efendi Hak noktasında Allanın arzusunu 
temsilen kapıyı açan olarak gözüküyor. 

Maneviyata bu rüya ile çağrıldı. Bu vesile rüya onda derin düşünceleri 
beraberinde getirdi. 

Biz meğer ne büyük gaflet içindeymişiz (ben ne yaptım) diyerek Nesf-i 
levvame aşamasında farkındalığı ve arzusu artarak Sabah ezanı ile evden 
çıkıp Sümbül Efendi Dergah'ına vardı. 

Kimseye görünmeden Rical'ül gayb erenlerinden biri olarak yani farkında 
olarak veya olmayarak kendini Allah'ın yoluna adamış olarak bir direğin 
arkasına kendini gizler vaziyette yerini aldı. 

Kendini o direğin arkasında elif halinde gizliyor. (Elif her şeyin içinde ama 
hiç bir şeyde de görünmez). 

Sonra oturup, karar buldu. Başını göğsüne eğdi yani aklını gönlüne ifna 
etti. Önce akıl noktasından geçti. Beklemeye koyuldu. 

Rabbından kelimeleri bekleme haline geldi. Sümbül Efendi ahir ve zahir 
sohbetini yaparken Musa Efendi nurlandı. 

Bir gün Sohbetinde Sümbül Efendi dediklerimi anlıyor musunuz diye 
sorar. Kimse konuşmaz başlar eğik, susar. Sümbül Efendi devam eder; "O 
direğin dibindeki anlıyor, bugün O'nun için söylüyorum" der. 
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Burada O'nun için derken aslında kişiyi kastetme yoktur, fark aleminde 
olarak bir kişi kastedilmez. Kendinden kendine söylenir. O ehadlık için, zat 
için söylüyor. 

Bugün derken bu zamanın neşesindeyi kastediyor olabilir. Her bir mürid 
ehadiyeti temsil ediyor. Vahdaniyet denizinde birleniyor. 

(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "ef'âl âlemi 
içinde" her yönden geçerlimi'dir? Ef'al alemi çokluk içerse de tevhid anlayışı 
içerisinde bir bütün olmaktadır. Allah'ın fiilleri mana ve ef'al aleminde ortaya 
çıkmaktadır. O nedenle ef'al alemindeki tüm fiillerin faili Allah'tır. Kalbin 
eyilimine göre fiiller oluşmaktadır. Burada seçim ve gayret hidayet üzere 
olmaktır. 

Katletme isminin Katil ve kıtal olmak üzere iki işleyen yönü vardır. 
Bunlardan biri hidayet diğeri de delalet üzeredir. 

(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, yangın, açlık, 
savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, "merkezinde midir?" 
Fiillerin kaynağı olan Allah için iyi, kötü ayrımı, doğru, yanlış ayrımı 
olmayacağından teklik anlayışında her şey merkezindedir. Allah'ın irşad 
zincirinin bir halkası olan Merkez Efendi'nin sözüne 

aynen katılmak icab eder. 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "enfüsi 
beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? Ne var Alemde o var Ademde 
sözünden yola çıkarsak 

vahdet anlayışında, bir incir çekirdeğini de buna misal gösterebiliriz ki aslında 
o da bir incirdir; enfüsi beden alemi için de herşeyin merkezinde olması 
durumu geçerlidir. 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen hadiselerin hepsi 
için onlarda merkezinde'dir diyebilirmiyiz? Bu tevhid anlayışı ile eksi ve artı 
anlayışları yok olmaktadır. 

O nedenle merkezinde olma durumunda eksi ve artıdan söz edemeyiz. 

(5) karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, diyebilir miyiz.? 
karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye merkezinde'dir, diyebilir miyiz.? 
Sadece merkezindedir diyebiliriz. 

(6) Merkez ne demektir. Taksim, kasem, merkez, dağıtma, açma. Merkez ne 
demektir sorusuna merkez dağıtma, açma anlamı taşıdığından. Bi ismi 
rabbike ile noktanın açılmasıdır. Bütün ef'al aleminin nokta halinden 
açılmasıdır. Bunu bir incir içerisindeki 

Tek bir çekirdeğinin bir inciri içermesi halinde düşünecek olursak bu 
noktadan noktaya geçiştir. Bir incirin varlığından içindeki incir taşıyan incir 
çekirdeğine dönüşüm. Herşeyi merkezinde bırakmaktır. Nokta bir 
dönüşümdür. Na mütenahi açılımlar vardır. Ama yine o açılımlarında bir diğer 
açılımlara başlangıç oluşturduğu nokta hali devam edecektir. 

Merkez aynı zamanda insan vücudunda karın bölgesine gelebilir. Bu da 
batındır. Yani maneviyattır. 

(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü olabilir. 
Musa Efendi soruya "herşeyi merkezinde bırakırdım" cevabı ile herşeyin 
rabbından olduğu gerçeği ile doğru ya da yanlış veya iyi ya da kötü 
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kavramlarının kaybolduğu yokluk halinde olduğunu gösterir. Buradaki 
bırakmak yokluğa geçmeyi göstermektedir. Yani görünmeyen tarafa manevi 
tarafa, aslına geçmeyi göstermektedir. 

Merkezinde bırakırdım sözü hak mertebesinin sözü olabilir. "Lâ" 
yokluk demektir. 

Kesret varsa görünmez, "lâ" olur. İrfaniyet sahibi "lâ" ile görür, kesret 
olarak görmez. Hak anlayışı ile görür. 

Allah razı olsun, 

Hürmetle ellerinizden öperim.. 



* * * 

(39) Er... Em... 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirrahîm 

Ef'al alemi içinde, bütün enfüsi beden alemi içinde, karşımıza çıkan tüm 
olumlu - olumsuz olaylar ve hadiseler Allanın nizami içinde olduğundan 
merkezindedir. Herşeyin merkezinde olmasını saat te de görmekteyiz. 

Allah razı olsun, 

Hürmetle ellerinizden öperim... 



* * * 

(40) Ez... Sa... 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirrahîm 

Merkezinde olmak maddeden manaya geçmektir. Tüm olayların 
hayatımızda olan her şeyin iyi veya kötü rabbimizden gelir. Rabbimiz için iyi 
veya kötü yoktur, (iyi veya kötü kişiye göre değişir.) Allah'ın öyle bir ayrımı 
yoktur. Merkezinde olmak Allah yolunda Halifenle olmaktır. 

Allah râzı olsun, 

Hürmetle ellerinizden öperim... 



* * * 

(41) Fe.. Ça... 

Ve Aleyküm selâm Terzi Baba'm, 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Müsaadenizle "Herşeyi merkezinde bırakırdım" ödevi ile ilgili tefekkürü 
yazıyorum : 

Gerçekleşen hadiseleri artı-eksi olarak ayırd ettiğimiz sürece "merkez" 
noktası idrak edilemeyecektir. 
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İyi - kötü yerine "olanda hayır vardır" anlayışı ile kabul edip "Rabbim idrak ve 
takatimi arttır" duası yapılabilir. 

Merkez konulu ödev hatırıma; "neredensiniz" suali sorulursa "inna lillahi 
inna ileyhi raciun" ayetinin beyanı ile "Deryayı Nuru Muhammed"deniz hem de 
tam içinden, merkezinden, cevabımızı getirdi. 



Allah razı olsun, 

Hürmetle ellerinizden öperim... 



* * * 

(42) Fİ.. Ka... 

Ve Aleyküm selâm Terzi Baba'm, 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Yeryüzünde her şey bir Nizam içerisindedir. Ne eksik ne fazla. Her şeyin 
aslı gönüldür. 

Gönülle gönülden tefekkür ederiz. Gönül zaten konuşucudur. Hz. 
Muhammed kanalıyla alır. Bağlandığın yer Hz.Muhammedin kokusunu alır. 
Gönül verdiğin yer merkezdir. 

Gönül konuşucudur. Sabır sebat edip bekleyeceksin. Merkezdeki yer 
gönüldür. Kul olma noktasında, Hz. Allanın istediği gibi yaşamak, Hz. Allanın 
yap dediğini yapmak, yapma dediğini yapmamak. Yapmama noktası zaten 
gönüldeki merkezdir. 

İlmel, aynel, hakkel yaşayacaksın. Her şeyin Rabbinden geldiğini, sensin 
deme noktasını sende açılması Rabbini görmek. 

Rabbimiz Rahman ve Rahim olan yerde dokuz ay seni koruyarak, 
gözeterek dokuz ayın sonunda ınga diyerek beşer halinizle doğarsın. 
Yoklukta görünürsün. Maddeden manaya geçiş halinde, ölürsün. 

Hz. Allahı bilmek, Hz.muhammedi bilmektir. Hz. Muhammedi kabul etmek, 
ona gönül vermek, zaten kendi gönlündeki merkezdir. Hz.Muhammede 
kavuşmakta, bağlandığın makamdır. Ayna olmaktır. Görebildiğin aynada, 
sensin noktasında erimektir. 

Rabbim her yerden seni kavrar. Soğuk ve sıcağı kavrayamazsın, ama 
yaşarsın. 

Hz. İbrahim noktasındaysan, ateşin sıcaklığı sana dokunmaz. Hz. Yusuf 
gibi soğuğu hissetmiyorsan, kuyudasın. Yirmidokuz peygamberin zikri sende 
açılmışsa, Hz. Muhammedin zikrine gelirsin. Senin merkezdeki gönül toprağın 
ne kadar verimli ise, gözükende gönüldür. 

Allah razı olsun, 

Hürmetle ellerinizden öperim... 



* * * 

(43) Fı.. Ma... 
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Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 
Bismillâhirrahmânirrahîm 



Bu bize gönderilen altıncı istişare, tefekkür çalışmasıdır. Efendi Babamız 
bu şekilde nefis mertebelerinden altıncısı olan Nefs-i Mardiye mertebesinin 
açılımına vesile olmaktadır. 

Kimi halen, kimi zikren, kimi takliden... 

Hikayemizin başlangıcına dönersek, ilmi, namazı, duaları tam gibi 
gözüken Musa bin Muslihuddin, Muhanmed-i Adem gönlünü tasdik etmemenin 
eksiği içindeydi. Asıl olanın bir gönle girmek olduğu kendisine bir rüya ile 
bildirildi. 

Rüyasında daha önce put ettiği fikirleri engel olarak koysa da gönül sultanı 
o putları yıkıp, gönül kapısından içeri girmekte. Daha önceden öğrendikleri 
onu oraya getirdi. O gün için onlar tamamdı ama artık yeni bir doğuş 
yaşanmaktaydı. 

Sümbül Efendi'nin söylediklerini onlar anlayamazdı. Çünkü anlamayı da 
Allah kendinden kendine yapabilirdi. Ancak o direğin (elifin) dibinde duran, 
kendini elife yaslayan bunları anlayabilirdi. 

Her şey merkezindedir sözü Allah'ın velisinden çıktıktan sonra bu sözü 
tasvip etmemek olamaz. Zaten bu sözü söyleten Hakkın kendisidir. Allanın 
bize verdiği acıma, merhamet gibi duygularla Allah'ı yargılamaya kalkmak 
doğru değildir. 

Bizim algılayışımıza göre yanlış olan şeylerden nasıl bir güzellik çıkacak 
bilemeyiz. Bir Kıpti'yi öldüren Musa Peygamber' de devrin şeriatına göre yasak 
bir iş yapmıştı. Ancak bu ondaki açılımın başlangıcı olmuştu. Allah'a giden 
yolda Allah'ı kendimizin anlayışıyla değil, 

Allah'ın bize kendini anlatmak istediği anlayışa idrak etmeliyiz. 

Asıl yanıldığımız nokta, Allanın isimlerini kullanırken yaptığımız hatadır. Bu 
isimleri yanlış yerde ya da yanlış zamanda kullanmak ve bunun neticesinde de 
Allah'a suç atmak, edebe uymaz. Bu yanlış yerde yanlış elbiseyi giyip 
başkalarına suç atmaya benzer. Yanlış yerde yanlış elbise giyip terziye suç 
atılmaz. 

Bizim algılayışımıza göre olumlu ya da olumsuz olayların neticesinde ne ile 
karşılaşacağımızı bilemeyiz. Bu bizim için bir imtihanda olabilir. Bu yüzden 
hayırlısını istemek daha doğrudur. Şüphesiz nefis bu noktada devreye girerek, 
o zaman ki algılayışımızla doğru kabul ettiğimiz şeyleri ister. İşte büyük 
imtihan bu noktada başlar. 

Yusuf peygamberin kuyuya atılması, İbrahim peygamberin ateşe atılması, 
efendimizin hicreti de buna örnektir. 

Merkezinde bırakırdım demek Allah'a teslimiyete gelinen noktayı anlatır. 
Bu sistem içine bir şey koymaya çalışmak ya da, bir şey çıkarmaya çalışmak 
Allah'a kafa tutmaktır. 

Allah razı olsun, 

Hürmetle ellerinizden öperim... 
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*** 



Gö... İs... 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 

Euzübillâhimineşşeytanirraciym Bismillâhirrahmânirrahîm, 

Konuya girerken aşağıda ki âyeti kerime akla geldi: "Ma terâ fi 
halkirrahmâni min tefâvüt" "Rahman'ın yarattığında hiçbir düzensizlik 
göremezsin." 

Sümbül-ü Sinan Hz.leri, Pîriyet makamından, şu andaki zamanın neş'esi 
olarak lütfettiği "Her şey merkezindedir." tefekkür konusu ile gönülleri 
harekete geçirdi. 

Terzi Baba Hz. lerinin bizlere ilettiği bu lûtufla her "AN" yaşanan bu nokta 
MERKE-Z ismindeki Zâtiyyetiyle ikram olan Ekrem ismiyle bizlere yansıdı. 
Allah razı olsun! 

Daha en başından itibaren, bu âlemlerin bir merkez sistemiyle yürüdüğü 
konunun her satırından aksetmekte. 

14.10. 2013 tarihiyle "89-6- Bir hikâye bir çok yorum" başlığıyla gelen 
konu üzre: 

Bedr-i Münir nûrunun 14-(8+6 = 14), zâhir ve bâtın olarak (2), 6 yevm 
üzre Hakîkati Muhammedîden (13) Hazerât-ı Hamse yönüyle (1+4=5), 1 ve O 
olan (var-yok) noktasına kemâlât üzre yansıması sayılarla ifâde edilmiş. 

Kısaca bu "AN"a Hakk'ın Tevhid neş'esiyle bizlerde açılması diyebiliriz. 
Allah'ın zuhûratında olan her şey, her isim, her cisim, her sıfat mazhâriyetine 
tâbi. Bir başka deyişle "İlim mâlum'a tâbidir." 

Bunun bir örneğini Tevhid-i Ef'al noktasından "Elem tera keyfe fe'ale 
rabbüke bi eshâbil fil" Rabbinin fil ashabına nasıl ettiğini görmedin mi? 
Âyetinde görmekteyiz. Buradaki fiil "Lâ faile illâllah"olarak fiilin mazharına 
tâbi. 

Dikkate şâyandır ki, bu tefekkür konusunun geldiği aynı tarihlerde, 
muhterem Halifemizle, Hz. Mûsâ konusunda yapılan sohbetlerde nice hâller 
yaşandı. Ayni zamanda merkezden inen bu tefekkür konusuyla bu 
zamanlamanın ne kadar merkezde olduğuna işaret ediyor; zira Mûsâ bin 
Muslihiddin efendi gördüğü rüya sonrası, aynen Hz. Mûsâ'nın Kıptî'yi 
öldürdükten sonra "Ben ne yaptım?" pişmanlığı ile kendini levm ederek 
tefekküre başlıyor. Ve ondaki "TÂLİP ENE" noktası harekete geçiyor. En'am 
125'de 

"Allah kimi hidâyete erdirmek isterse, onun gönlünü İslâm'a açar." 
beyânı akla geliyor. Burada "kimim Ben?"den " BEN KİM'im"e geçişte, 
ancak tefekkür ve idrâkle zulmetin karanlığından aydınlığa kavuşulabileceği 
bir gerçek. 

Bu gerçeğin hakîkate kavuşması için Hz. Mûsâ'nın Şuayb'a mülâki olduğu 
gibi, Mûsâ bin Muslihiddin Sümbül-ü Sinan Hz.lerine mülâki oluyor. Her 
ikisinde de mürşidlerinin himmetiyle, aldıkları NAZAR'la Muhammedî seyir 
açılıyor. 
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Konumuzda, Sinan Hz.lerinin sorduğu sorularla tefekküre oldukça ağırlık 
verilmiş. Ana nokta, onun gönle bağlı olarak yapılmasıdır. Hevâsâtın esiri 
olmayan, inkârdan, şirkten, nîfaktan, küfürden âri bir özün muhasebesidir. 

"KENDİNE DÜRÜST OL!" ile başlayan merkeze bağlı olarak yapılan bir 
muhasebedir. 

Burada merkez âlemlere rahmet olan Hz. Muhammeddir. 

Levvâme tefekkür edememenin tefekkürüdür. Bu levvâme noktasında, 
Allah'a istiaze ve Mürşide iltica gerekir; zira içimizdeki putlarımız, ancak 360 
derece gören bir basiret kanalıyla temizlenebilir. Burada, en ufak bir pürüzü 
dahi bertaraf etmenin kudreti işlemektedir. 

Hz. Muhammed (S. A. S) Efendimiz, putları Şâh-ı Velâyet olan Hz. Ali ile 
kırmıştır. 

Bu noktada, mürşid dervişe kademe kademe yükleyeceği tâkat ile, kul 
asgarda ve ekberde irfâniyet için mücâhede ve mücâdele edecektir. Bu 
noktada, irfâniyetimizin oluşmasında "13" sayısıyla devreye giren İblis'in rolü 
Hz. Şuayb, Hz. Sinan, ve Merkez ef. Hz. lerdeki 13'e mülâki olmada 
merkezindedir. Buna kuvvetten kudrete yolculuk diyebiliriz. 

Burada mühim olan, Arzda arz edilen her noktanın doğruya kullanılmasıdır. 
Mü'min yanlışı doğruya çıkarandır. Mü'min olan Allah'tır. Ölüden diriyi, 
diriden ölüyü çıkarır. Bunu yaparkende bir hikmete göre yapar. Âlemlerde iyi 
(+), kötü (-) olarak görünmesi ve zuhur ettiği her şeyde O'ndan bir şey 
eksiltmez, arttırmaz. 

Hâlkettiği her şey içinde KIYÂMÎ BÎ NEFSÎ olarak Zâtınladır, kıyamdadır, 
SAMED'dir. 

O her şeyi en iyi bilendir. SÜPHAN'dır. 

Bütün geçmiş bilgileriyle Mûsâ Ef. dünyevî kayıtlı şartlar içinde, kâinatın 
sırlarını kavrıyamıyacağından, ilmin bu noktada bittiğini kavrıyamıyor. Bunu 
Sinan Hz. lerine mülâki olduktan sonra fark ediyor. 

Bunun yanında, Sinan Hz. lerinin "...tatlı yumuşak lisânı..." "...yüzünde 
elmaslar(selâm) oynaşan tatlı tebessümü..." "...Mûsâ efendiye derin derin 
bakması..." bu işin bir MUHABBET işi olduğunu anlatmakta. 

Yine bu noktada, Yüce Allah'ın "Tarafımdan gönderdiğim hidâyetçime 
uyun!" beyânı ile 

mürşid NAZAR'ının ne müthiş bir nimet olduğunu "76-5-Doğdular, 
Yaşadılar, Öldürdüler, Öldüler" dosyasından öğreniyoruz. 

Ahsen-i Takvim olan Âdem gönlü: " Zât-ı Hakk, Zât-ı Halife, ZÂt-ı ruh,Zât-ı 
Nefs ve Zât-ı Vücûd olan kimsedir." demekte. Mûsâ bin Muslihiddin efendinin 
onca ilim, ve terbiye gördükten sonra bu kapıya gelmesi, AŞK ve MÂRİFET'in 
ilmin bittiği yerde başlamasıdır. 

Böylece EDEP'le başlayan bu nefis terbiyesiyle birlikte, Sinan Hz.lerinin " 
Ey temiz adamlar! Söylediklerimi anlıyormusunuz?" hitâbıyla dervişlerde 
sâfiyet ve âgâhlık olması gereği dile getirilmiş. 

"...Her kelime esrar hazinesi gibi bir şeydi." Burada KELÂMULLAH ile ifâde 
edilen her şey, 
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bu esrârın daha ileri safhalarda açılacağı işâretini vermekte. "Ama o 
direğin dibindeki! O var ya, söylediklerimi tamamen anlıyor, çünkü bugün hep 
ona söylüyorum. " 

Burada "direk (Elif) dibi" Allah'a yakınlığın remz edilmişliği, Mûsâ Ef. 
muhabbet noktasında, bir anda mürşid nazarı alıyor. 

"...söylediklerimi tamamen anlıyor, çünkü hep onun için söylüyorum." 
Sinan Hz.leri aynı anda tâkat yüklemesi yapıyor ve Mûsâ efendinin gönlüne 
atılan mâneviyyat tohumu biranda vücud buluyor. 

" Onun burada olduğunu Sümbül Ef. nerden biliyordu?" "Bunca tahsil, 
bunca medrese hepsi nafileydi burada. Burası vahdet denizinin dalgalarıyla..." 

Yüce Allah bizden ilim değil, kulluk istiyor. Vahdet denizine kesret 
haberleriyle varılmıyor. Mülkten tamamen soyunmak lâzım. Allah'a AŞK'la, 
MUHABBET'le gidiliyor. 

Sümbül Ef. "Âlemi siz yaratmış olsaydınız, nasıl yaratırdınız?" diye 
sorunca, dervişler Sümbül Efendinin arzuladığı cevabı veremezler. Aslında 
âyet-i kerimede "O yaptığından sual edilmez. Rahman/46" der. 

Mûsâ Ef. birinci cevapta , edeben " Bu mümkün değil'i" ancak hâl üzre 
söyler. İkinci cevap ise, yine bu soru mürşid makamından geldiği için edeben 
"Her şeyi merkezinde bırakırdım." der; zira o artık mürşid nazarını almıştır. 
Mazhâriyetleri merkezinde görebilmek için HAKîKAT noktasına gelmek lâzım. 
Bu söyleyişte, Tevhid-i Ef'al noktasıyla birlikte RIZA,TESLİMİYET, dolayısıyla 
İMAN ve ŞÜKÜR öne çıkmakta. 

Yine Sümbül Ef.sorusunda "Ey dervişler! Hakk rahmetinin tecellisi toprak 
(mesnûn) bağrından renk renk, türlü türlü, çeşit çeşit çiçekler fışkırıyor. Her 
biriniz bana bir top çiçek getireceksiniz. O miskler saçan çiçeklerle gözümüz 
gönlümüz aydınlanacak." 

Burada toprak-mesnûn olan vücûd arzında kullarda nâmütenâhi isimlerin, 
her bir dervişte âyan-ı sâbitesine, fıtratına göre kemâlâtları üzre derlenmesi, 
bunları cem etmesi, Tevhid-i Esmâ noktası. 

"Miskler saçan çiçekler" O isimlerin dervişlerdeki kemâlâtının göstergesi, 
ayni zamanda Muhammedî mertebeden irfâniyyete ermeleri. Peygamberimiz 
(S. A. S.) "Bana güzel koku sevdirildi." demesiyle ilgili. 

Merkez Ef. "kupkuru bir papatya ile gelmesi" Artık onun irfâniyet yolunda 
kazandığı her şeyi Allah'a kurban etmesi anlamında... Terk-i terk noktası. 

"Zikr-i İlâhi ile titreyen çiçekleri bulması, artık onun mârifet üzre bir hâl 
yaşadığını gösteriyor (çiçeklerde ki hakîkatin idrâki. Bu noktada maddede 
mânâyı, mânâda maddeyi müşahede etmesi, hem şuhudu, hem gaybı 
yaşaması hâli. 

"Hamd olsun Yüce Allah'a ki , senin iç gözlerine îlâhi hikmet sürmesini 
çekmiş!.." 

İç gözler: Basâr (Ben o kulumun gören gözü olurum.) 2/269. âyet-i 
kerimede " Allah hikmeti dilediğine verir. Kime hikmet vermişse, doğrusu çok 
büyük bir hayra mazhar olmuştur." 

"Sümbül Ef. kızı Rahime ile evlenmesi" Rahime: Ümm olan mürşid gönlü, 
mürşidinin kızıyla evlenmesi: mürşidinin nefsiyle ayni frekansta olması. 
"Allah'ın irşad zincirinin bir halkası olması": Mürşid hilâtını giymesi. 
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Bu yolculuk " İNNÂ LİLLÂHİ, İNNÂ İLEYHİ RACİÛN." dur. Ama sonu 
olmıyan bir seyirdir. Sümbül Ef. Hz.lerine sunduğu kuru papatya ile mahcub, 
mürşidinden himmet beklemektedir; Hakikat noktasından öte geçebilmek 
için, ancak ona "HAY ve KAYYUM" sırrını açmasıyla yola devam edebilecektir. 

SORULARA CEVAPLAR: 

"Her şeyi merkezinde bırakırdım!" Buna en ufak bir şeyi ilâve etmezdim; 
zira merkez isminde dahi Allah Zâtınladır. Âlemlerde Hakk'ın olmadığı bir 
nokta yoktur. Lâm Elif olan âlemlerde her noktada, Allah nâmütenâhi 
isimleriyle Lâm içinde kendini gizlemiştir. 

1. Evet. Bunu "Lâ faile illallah " olarak Tevhid-i Ef'âl'in babası Hz. İbrahim 
de görüyoruz. Bu soruya "Belâya sabır, nimete şükür ve teslimiyet" olarak 
cevap verebiliriz. 

Teslimiyet imanın kaynağı ve hakîkatin açılma noktasıdır. Tabii ki bunları 
söylerken, hiçbir bahane bizleri kul olarak sorumluluklarımızdan 
soyutlayamaz. 

2. Kur'an'ı Kerimde, bu belâların imtihan olarak verildiği, ya terakkilerimiz 
için, ya kefâret üzere, ya da nifak, küfür, şirk, inkâra-yalanlara sapan 
kavimlere geldiği (Lût, Semud, Âd gibi) birçok âyetlerde belirtilmiştir. 

Bu noktada, Allah'ın âyetlerinde tebdil, tahvil, tegayyür yasak edilmiştir. 
Yâsin 36/54'de "Artık bugün hiç kimseye zerre kadar zulmedilmez. Ancak 
yaptıklarınızın cezasını çekeceksiniz." denmiştir. 

Şuhud âleminde de böyledir. Kızıldeniz Mûsâ'ya rahmet, Firavun'a zahmet 
olmuştur. 

Hz. İbrahim'e ateş cennet bahçesi olmuştur. Ateşte Rabbi'nı müşahade 
edince, o ateş onu yakamaz olmuştur. 

Sûre 105 Fil vak'asında fillerin üzerine, Rabb'ın (ilhamlara remiz olan ) 
Ebâbil kuşlarının attığı taşlar, o kavme risâleti olmuştur. Hz. Mûsâ'nın Kıptî'yi 
öldürmesi, onun nefs-i emmâresinden irfâniyyete doğru hicretine vesile 
olmuştur. 

3. Varlık âleminde, maddesiz mânâ, mânâsız madde düşünemeyiz. Fizîkî 
ölüme kadar RUH,BEDEN,AKIL-NEFİS üçlüsü ile donatılmışız. Bu bütünlük 
içinde Gayb ve Şuhud iç içe. 

Enfüsî beden âlemi içinde her an merkeze bağlıyız. 

HÜVE'yi, LÂM ELİF'i ve HİÇ'i görmek için, her vak'ada eğitilmemiz gerekir. 
Bu noktada ilticâ, istiaze, istiane, tevbe, secde ve Allah'ın nimetlendirdiği 
kullarının yoluna gitme söz konusu. Aşağıdaki âyet'i kerimeye göre son 
nefese kadar nefsin takva ve fücur kapıları açıktır: "Ve nefsihî vemâ 
sevvâha ve feelhemaha fucûrehâ ve takvâha. Kad efleha men 
tezekkâ.(Şems 91/7-9) 

Enfüs, insanın gaybı ve mânâsıdır. Enfüste ki ana merkez, bizdeki nefsin 
enfes nefs olana kadar geçireceği eğitimle meşgûldür. Kur'an ve risalet bu 
eğitimin kalbidir. Bu noktada Âdem gönlü devreye girer. Sûre 50/ 16'da "Ve 
nahnû akrebû ıleyhi min hablil veriyd" dediği yine mürşid gönlüdür. Yine 
hadîs-i şerifte: " Ben yere göğe sığmadım, ama müzmin kulumun kalbine 
sığdım." dediği bu gönüldür. 
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4. Evet. Âlemlerde Hakk'ın olmadığı nokta yoktur. Eksi ve artıdan her 
noktadan Hakk gözükmektedir. Hakk'ın hâlkiyetinde HAY ve KAYYUM olarak 
Zât'ınladır. 

5. Bunun en güzel cevabı, Kur'an'ı Kerim'de Hz. Mûsâ ile Hz. Hızır'ın 
yolculuğunda gizli. Hz. Hızır "Sen benimle olmaya kesinlikle güç yetirip 
sabredemezsin. Önce kuşatıp kavrıyamıyacağın şeye nasıl sabredeceksin?" 
dedi. 

Hz. Hızır Mûsâ'ya " Ben sana açıklamadıkça soru sorma." dedi. Hz.Mûsâ, 
Hızır'ın gemiyi delmesini (eksi-kötü), çocuğu öldürmesini(eksi-kötü), yıkık 
duvarı tamir etmesini(artı-iyi) bir türlü anlıyamadı. "Bunlardan hangisi 
merkezinde değil ?" dersek, bunların tam merkezinde olduğunu öğreniyoruz. 
İyi ve kötü yoktur. O ismin veya ilmin en doğru yerde, en doğru şekilde 
kullanılması vardır. Buna hikmet denmiştir. Hikmetin tanımını Allah yapar; 
çünkü "O her şeyi hikmet üzere yapar." 

6. Teknik anlamıyla merkez: Bir küre yüzeyinin her noktasından ayni 
uzaklıkta bulunan iç nokta. Bir işin öğrenildiği yer. Bir bölgenin yönetim yeri. 

Hakîkat-i Muhammedi'nin, âlemler olarak zuhur noktası(merkezi) Hz. 
Muhammed'dir. 

Bu Yüce Allah'ın âlemlerdeki mazhâriyet olarak tenezzül ettiği makamdır. 

İhlâs sûresinde, Hz. Muhammed'in mübârek kelâmıyla beyan indiren Yüce 
Allah'tır; 

bu, Fetih sûresinde " İnnelleziyne yubâyuneke innemâ yubâiyunallah" 
beyânı ile perçinlenmiştir; Hakîkat-i Muhammed deryasının bütün 
husûsiyetleriyle görünme, şehadet, temsil ve tasdik noktasıdır. Hz. 
Muhammed, enfüste ve âfakta "KUL" emriyle tatbikâta koyan şahid ve örnek 
olan makamdır. 

Kur'an' da, merkez ile ilgili, ilk bakışta " Elif Lâm Mim" ile Bakara/l'de; 
Âyet-el Kürsî'de, akara/255' de ve Bakara/ 30'da meleklere "...Ben sizin 
bilmediğinizi bilirim dedi." Bakara/l'de Lâm elif olan âlemler, Ehaddiyyet'inden 
Mim'e, Mim'den Ehaddiyet'ine, 

her an yeni bir şeende olarak yol alan hareketin tam merkezindedir. 
Bakara/ 255'te ise"0 daima diridir. Bütün varlığın İDÂRESİNİ 

yürütendir.(merkez) O'nun dilediği kadarından başka İLMİNDEN HİÇ BİR 

ŞEY KAVRIYAM AZLAR. 

O'nun KÜRSÎ'si (Bir mânâsıyla MERKEZ demek) bütün gökleri ve yeri 
kucaklamıştır. Onların her ikisini de görüp gözetmek O'na bir ağırlık vermez. O 
çok yücedir, çok büyüktür. 

7. Tevhid neş'esi üzre, içinde teslimiyet ve şükrün olduğu rızâlık mertebesinin 
hakîkatıyla söylenmiş; zira Merkezin mazhâriyeti ancak hakîkat noktasından 
görülebilir. 

Sümbül Ef. ve Merkez Ef. konusunda, Hakîkat-i Muhammediyye ile 
âlemlerde ve kulunda 

Zâtını açan Yüce Allah -Kemâl-i Aşk olarak— olarak (İnnâ lillâhi innâ 
ileyhi râciun) ile bizleri LÂİLÂHE İLLALLAH ve HÜVE 

MUHAMMEDÜRRESÛLULLAH" a vasıl eylesin. 
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Muhterem Terzi Babam, Merkez Efendi ile çıktığımız bu yolculukta, bizlere 
nice güzellikler lütfettiniz. Yüce Allah , biz kullarına, irfâniyet yolunda daha 
ileri terakkîler nasibetsin ve idrâkimizi ziyâde eylesin! 

Allah razı olsun, 

Hürmetle ellerinizden öperim 



* * * 

(45) Ha.. Em.. 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirrahîm 

Terzi babamız bizlere altıncı (!) çalışma olarak merkez efendiliği, her şey 
merkezindeliği ikram etmiş, Hüvvellezi noktasını açmıştır. Allah ondan razı 
olsun. 

Olaylardaki hikmeti bilmek muhabbetten geçer. O da her şey merkezinde 
der. Merkezine hizmet eder. Merkez zatiyet hakikati Muhammed 
marifetullahtır. Merkez edepdir. "Z" halinde görünmesi dışındaki hali, kesret 
halindedir. 

Alemlerdeki tüm görünme hakikati muhammeddin görünmesidir. Ne eksik 
ne fazla diyebiliriz. Ancak merkezinde diyebiliriz. Hakkın gözüyle müşahade 
etmek ne keyiflidir. 

O zevk içinde olan o zaman iyi kötü, güzel çirkin, artı eksi diyebilir mi? 
Ancak tarif yapar. Nerde, ne zaman, ne şekilde, ne olduğunu, ne olacağını 
gösterir, yapar, konuşur, yer, içer, yürür, doğar, yaşar, ölür, batar, kellim 
olur, kelime olur, kelimetullah olur. Terslikler içinde tanım ortaya çıkar. Onlar 
bize rahmettir ki salihlik ortaya çıksın. 

Yaşanan tüm fiiller, tüm gözlemler, doğal afetler her ne var ve yaşanıyor 
ise ademin vücudunda oluyor demektir. Bunun farkındalığına varmak ise bir 
Muhammedi gönle mülaki olmaktan geçiyor. O gönül aynasından, bizlerin 
gönlüne ayna olup, batında yaşananları tüm olanları gözler önüne sermekte ve 
bunların da tanımlarını yapmaktadır. 

Alemde tüm olanlar ademin vücudunda yaşananlar, olanlardır. O önce 
gösteriyor sonra algılanıyor, gerçek ne, hakikat murad ne, tarifi yapılıyor. 

Ademin adam olması için nefis görevini yapacak. Bir ayağı içeride diğeri 
dışarıda 72 faset dönecek. Başladığı yerle bittiği yer aynıdır. Kesret halinde 
görünecek. Terslik gibi görünenlerden tanımlar ortaya çıkacak. Bu dönme, 
noktaların birleşmesinden oluşan çizgiyi oluşturup, daireyi meydana getirecek. 
Yani hüveyi, yani vahdeti, yani mim'i, yani güneşin doğduğu yer ile battığı 
yerin aslında aynı olduğunu, yani kesretten vahdeti, cemali, merkezindeki 
nokta ise (içerdeki ayak (kadem basmak)) noktayı, merkezi, lâm elife 
işarettir. 

Her şey aslına rücü eder. Her şey merkezindedir. Peki insanın merkezi 
neresidir? Karenin, dikdörtgenin merkezi neresidir? Burada "Sümbül Efendi 
dervişlerini imtehana tutmak istedi. Ey dervişler, diye seslendi. 

Hak rahmetinin tecellisi toprak *****n bağrından renk renk, türlü türlü, 
çeşit çeşit çiçekler fışkırıyor." Denmiş. Burada yer alan beş adet yıldız ve "n" 
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harfi var. Neden 5 adet, neden yıldız? Buraya sizce ne gelmeli? Diye rabbım 
hatırlattı. Bunun üzerine (gönlün), olarak sonra her mertebeye göre 
değişebileceğini (hakkın, rabbın, ehadın, ademin, elifin, .... Vb olabileceği, 
bunların hepsinin gönül olduğu, yıldız ise insani kamile işaret edilmek istenmiş 
olabileceği tefekkürü içindeydi. 

Yazı bizlere iletildikten sonra yapılan tüm sohbetler ise her şey merkezinde 
yazısının sohbetleriydi. Aslında siz bize söylemediniz ama 45 sayfadan oluşan 
tüm tanımları, tarifleri aktardınız. ! Bu zaman, mekan, yerde de tıpkı sümbül 
efendinin den/işlerindeki gibi tatbikat olmuş, olmakta, olacak da. Allah sizden 
razı olsun. 

Allah razı olsun, 

Hürmetle ellerinizden öperim... 



* * * 

(46) Ha... Gü... 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirrahîm, 

Terzi babamdan en son gelen Merkez Efendi hikâyesindeki hakikatleri idrak 
ve tefekkür etmeye çalıştık. 

1. - Tek olan gerçeğin (Allah) sırlarını keşfetme ilmi olan tasavvuf ve Vahdet-i 
Vücud tur. Bu inanç sisteminde tek varlık Allah'tır. Allah bütün bilinen ve 
bilinmeyen âlemleri kapsamıştır, tektir, yaratıcıdır. Eşi, benzeri ve zıddı 
yoktur. 

Bilinen ye bilinmeyen tüm evren ve âlemler onun zatından sıfatlarına 
tecellisidir. Âlemlerdeki tüm oluşlar ise onun isimlerinin tecellisidir. Her bir 
hareket, iş, oluş (fiil) onun güzel isimlerinden birinin belirtisidir. Dolayısıyla 
evrende var saydığımız tüm varlıklar onun varlığının değişik suretlerde 
tecellileri olup kendi başlarına varlıkları yoktur. 

Bu çokluğu, ayrı ayrı varlıklar var zannetmenin sebebi ise beş duyudur. 
Beş duyunun tabiatında olan eksik, kısıtlı algılama kapasitesi, bizi yanıltır ve 
çoklukta yaşadığımızı var sandırır. Ayrı ayrıymış gibi algılanan bu nesnelerin 
ve her şeyin kaynağı Allah'ın esmasının (isimlerinin) manalarıdır. Manaların 
yoğunlaşmasıyla bu "Ef'al Âlemi" dediğimiz çokluk oluşmuştur. Bir adı da 
"Şehadet Âlemi" olan, ayrı ayrı varlıkların var sanıldığı; gerçekte ise Allah 
isimlerinin manalarının müşahede edildiği alemdeki çokluk Tek'in yansıması, 
belirişidir. 

2. - Allanın mazhariyetinde ayrım yoktur. Görünümleri farklıdır. Açılımlarının 
aslı aynıdır. 

Maddeden manaya geçince kişi muhabbetteyse olaylar zevktir. Allah'ın 
katında doğru yanlış olmadığından hepsi yerinde merkezindedir. 

3. - Enfüs Sözlükte "ruh, can, kan, bir şeyin kendisi" iç âlem anlamına gelir. 
Allah düşüncesiyle düşüneceksin. Allah görüşüle göreceksin. 
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4. - Muhabbetin dilinde Hakk'ın yarattığı her şey yerli yerinde. Kadın erkek 
farkı yok noksanlıkta eksiklikte yok. Bizdeki eksikler tamamlandığında her 
şeyin merkezinde olduğunu görürüz. 

5. - Âlemlerdeki tüm oluşlar ise onun isimlerinin tecellisidir. 

6. - Merkez bir nokta ise cisimde olan noktada Risalet taşıyan Allah'ın izni olan 
ilk görünmesidir. Âdem'dir Merkezinde demek her şey de her yerde Allah'ı 
müşahede ediyorumdur. 

7. - Kendisinden kendine kendi olduğunun ikramıdır. 
Allah razı olsun, 

Hürmetle ellerinizden öperim... 



* * * 

(47) Me... Ka... 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Terzi Baha'mızın lütfettiği Merkez Efendi hikayesinde; Musa efendinin 
rüyasına giren, Sümbül Efendi, onun gönül evinin, mana evinin kapısına 
dayanmıştır.Manevi irfaniyetinin bir dönemeç noktası olarak,o güne dek, gönül 
evinin kapısına yığdığı, irfaniyetini engelleyen tüm dünyevi heves birikimlerini, 
bir hamlede, bir nazarla yıkarak, Musa Efendinin mana vücuduna girer, ve onu 
gaflet uykusundan uyandırır. "O direğin dibindeki " dediği, Elife yaslanmış 
olan Musa Efendiye, "söylediklerimi anlıyor, bugün hep onun için söylüyorum" 
dediği anda, hakikati müridine giydirme tatbikatı başlamıştır zaten. 

Aynı, Pirimiz Terzi Babamızın kendisini geriye çekip, gizleyerek, Sümbül 
Efendi vasıtasıyla 

"Her şeyin merkezinde" olmasının tefekkürünü isteyerek, dünya adlı 
muhteşem orkestranın hakikatini, daha bu çalışma başladığı anda bize 
giydirmeye başlaması gibi. 

Hikâyedeki, Sümbül Efendinin dervişlerini tabi tuttuğu 'çetin imtihan'; o 
vakte kadar ki eğitimlerin, temizlenmelerin, kazanılan ve kaybedilenlerin yeni 
açılımlara, yeni mertebelere açılacak kapılarıdır. Gönül gemisine yeni 
yüklemelerin limanıdır. 

Başını kaldırmadan cevap veren, Musa Efendi edep gereği, teslimiyet ve 
secde haliyle; 

"Bu mümkün değil!" derken, Allah'a takva ile "Allah'lık mümkün değil " 
demiştir. 

Ancak mürşidine, velisine itaat ile ikinci bir takva örneği vererek, kendisini 
ortadan kaldırarak, "Her şeyi merkezinde bırakırdım" der. 

Mekanın mekanı, mekansızlığın mekanı olan Allah; "Sen olmasaydın 
yaratmazdım" dediği Muhammed'ini, kulundaki irfan olunma muhabbeti ile 
alemlerde zevk eder. Ve bunun için, "arzda halife ceal edeceğim" dediği anda, 
kelime-i tevhidinin görünmesi için gereken şehadet aleminde, Muhammed'inin 
görünmesi için, sistemini kurar. 
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Mecnun'dan "Leyla" diye zikrederken, aslında tüm alemler Muhammed' ine 
mecnundur. 

"Arzda halife ceal edeceğim" dediğinde itiraz eden meleklere; "Sizin 
bilmediğinizi bilirim" diyen Allah, Alimdir. ( Nisa/11, (...Çünki Allah hakkıyle 
Alimdir, Hakimdir.) 

Dünya, arz ve alemler; Hakkın kendini aşk adıyla arz etmesidir. Vahdetten 
kesrete ve kesretten vahdete olan yolculukta, Şehadet yeri olan dünya, bütün 
esmaların tatbikat yeridir. İsimlerin kemal bulma yeridir. İsimlerin arza inmesi 
ile halifelik tatbikatı olur. 

Ancak meleklerin isimleri harekete geçirmesi, ademin istemesi ile mümkün 
olur. Sistem irfaniyet eksikliği ile başlamıştır. İrfan olunmak, Allah'ın rıza olan, 
arzusudur. Ve harf, ayet ve sayıları ile ne bir eksik , ne de bir fazla olan 
Kuran, sistemi kurar. Her an ve her yerde yaşanır. 

Cisim olan noktada , kendi ruhundan üfleyerek, Muhammedi adem 
gönlünü ve muhabbeti yaratan Allah, insanda "bilen" olarak murad ettiği, 
tekamülü göstermemiz için, Firavunu, Muaviye'yi, Ebu cehil'i vesile kılar. 

Ancak bu yolda aklını kullanmak ve teslim olmak ile tezkiye olunur. Her 
mertebenin akl-ı külü o mertebeye göre doğrudur. 

Hangi ismi seçersek, o isim bizi, Rabbı hasımız olarak, hidayet ve delalet 
üzere terbiye eder. Bu noktada cisim sahnedir. İsimleri kullanma yeridir. 
Tezkiye eden, temizlemeyi yapan Allah, arzu ettiği temizliği yaparken, bizdeki 
rızası ile görünerek, razı olunan noktasında, Muhammed ismi ile Adem olan 
aynasını zevk eder. (EI-maide/12 Allah'a iyi bir ödünç verirseniz, mutlak sizin 
kötülüklerinizi örter. Altından ırmaklar akan cennete sokar.) 

Ödünç, tekrar geri verilmek üzere alınan, verilen şeydir. Verilen Allah'ın 
rızası, veren de razı olduğudur. Tüm nefis mertebelerinde çalışan isimler, 
kendi mertebeleri üzerine ekmel- mükemmel olarak " merkezindedir." 

Manevi vücudun inşasında, hedef olan meyve için, tohumun toprağa 
düşmesi gerekir. 

Bunun için, adem tatbikatının gereği, ademin tard edilmesi ile vücut 
arzında rahmet tatbik olunurken, iblis de bu sistemin içindedir. Hz. Musa'ya 
uyan, kararsız düşünen, 

ya da Samiriye kapılan benlik içinde de mevcuttur. İblis kalkarsa Allah'ı 
bulamayız. 

Cisimden, isime, sıfata ve Zat'a doğru yapılan seyr-i sulukta, seyahati 
yaptıran noktaya giden dairenin merkezindedir insan. Cisim sahnesinde, 
Allah'ın hayalinin ortaya konduğu zamanda, bela ve fitne imtihanları, çöldeki 
susuzluk gibidir. Ancak taştan çıkan su da, susuzluk da merkezindedir. ( Ez- 
zuhruf/76 ; Biz onlara azap etmekle zulmetmedik. 

Fakat onlar kendilerine zulmettiler.) (Rum/41; İnsanoğlu, kendi eliyle fesat 
çıkardı. Belki anlarlar diye cezalandırdık.)... 



Hemen her yerde "Yargılayan-bağışlayan" olarak kendisini anlatan Allah'ın, 
yargılama ve bağışlama yöntemlerindeki sırları bilme şansımız, ancak onun 
müsade ettiği ile sınırlıdır. 
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Çünki gene "Alim ve Hakim" olanın kendisi olduğunu söyleyerek, bize 
acziyetimizi hatırlama fırsatı vermektedir... 

İsimler, gene O'nun verdiği gayret ile, fiillerle ortaya çıkarak, sıfatlarda 
görünürken, 

"kul olanın" ve "kulda görünenin" Allah olduğunu ve O'nun rahmeti 
olmadan hiçbirşey yapılamayacağını, anlayarak, kendinden kendine, kendi 
olduğunun kabulü ve tasdiki ile arınma işlemi yapılırken, zuhur ettiği 
herşeyde, razı olan Allah'tan rıza ismi ile görünen, O'dur. 

isimlerin razı olup, Allah'ında marzi olduğu "muhleslik" noktasına kadar, 
görevini yapan iblis de Allah'ın aziz ismi ile çalışırken, Tekliflerinin kabulü ve 
reddi, Allah'a istiane ve istihaze ile, Allah'ın kulda göründüğü mertebelere 
göre, "merkezindedir." 

Fark aleminden Tevhide gelen kişi için, dost, düşman aynıdır, Hak isminin 
Halk halindeki tenezzülünden başka birşey yoktur. (En-Nur/11 Ayşe hakkında 
iftirada bulunanlar, içinizden bir cemaattir. Siz bu iftirayı hakkınızda kötü bir 
şey sanmayın. Belki o hakkınızda hayırlıdır. Herkes kazandığı günahı kendisi 
çeker.)... Görende de, görülende de Hak kendisiyle mevcuttur." herşey 
merkezindedir." 

Hakikati Muhammed'in hayalinin, tasavvurunun, tasarımının, tatbikat yeri 
olan alemlerde, dünyada ve insandaki tek bir oluşumun ve Allah'ın zuhurunun 
tek bir atomunun değiştirilmesi mümkün değildir. Her mertebe kendi 
mazhariyetinin gereğini yapar. Ve her yaratılmış, kendi mazhariyetini yaşar. 
Cemadat, nebatat, hayvanat ve beşer için 

"İnna lillahi ve İnna ileyhi, raciun" diyerek, herşeyin O'na döneceğini 
beyan eden Allah, 

İyi, kötü, çirkin, güzel demiyor, ayırmıyor. (Hicir/85 (biz gökleri, yeri ve 
aralarında bulunanları, ancak uygun bir surette yarattık. Kıyamet mutlaka 
gelecektir.) 

Elif, Ehadiyeti ile alemlerde tenezzül ederek, Muhammed olarak görünür. 
Teslim olabildiğimiz kadar da, kulum dediği noktada, bizde açılır. Alemlerde 
Muhammed'den başka birşey olmadığına göre, Ehad'ın alemlerdeki ismi 
Muhammed olduğuna göre, "kendi meydan olmuş meydan içinde" olanın 
merkezinde olarak, "Yaradılmışı severiz, yaradandan ötürü." diyerek; Her 
olayda, her kişide, her yaratılanda Allanın isminin harekete geçtiği yer olanı, 
"sen" kabul ettiğimiz anda, Seven-sevilen ve sevgi isminin, aşk dairesindeki 
"sen ve zevceke " tatbikatı ile , tarif olunan cennetin merkezindeyizdir. 

Secde edenle, edilenin buluşmasına dek herşey Allah'ın nizamındadır. Ve 
herşey bu nizam içinde öğrenmemiz içindir. İnsan da bu nizam içindeki 
dairenin merkezindedir. Bu sistemde Halk, Hak'ka karşı kusurlu olacaktır ki, 
bu onu, tövbe ile Hak'ka getirebilsin. 

İşte bu sistemin merkezindeki Adem, ağaca yaklaşıp, tövbe edecektir. Bu 
nizamdaki, celâl ile cemâli birbirinden ayrılamazken, Allah'ın merhameti, 
veludiyetin ortaya çıkması için, sistemini, rahmeti olan rahim içinde bile, 
milyonlarca spermi celali ile öldürerek, 

seçilen bir spermin yumurtaya ulaşması ile de cemal olarak aynı anda 
gösterir. 
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Ölen kırkbin çocuğun, Musa'yı ortaya çıkartması gibi, milyonlarca spermin 
yumurtaya koşularında telef olmaları, su buharının yağmurda, yağmurun 
karda, karın buzda kendisini yok etmesi; Kesretin Vahdet, Vahdet'in de kesret 
için kendini örtmesiyle "herşey merkezindedir." 

Yağmuru her yere yağdıran Allah'ın, her mertebenin bakışı ve kabulü ile, 
farklı algılanabilen rahmeti, bazıları için zahmette olabilmektedir. Kişinin 
olmak ve görünmek istediği şekildeki iradesine uyan Allah, onda O şekilde 
görünür ve görülür. 

Celâl ve Cemâli ile beraber yürünen seyrullahta, Allah bize, Allah için kul 
olmayı, Rab ismiyle öğretirken, her şey onun ilminin merkezindedir... 
(Bakara/88 Onlardan bazı sınıflara verdiğimiz servete gözlerini dikme, onlara 
mahzunda olma.), 

(Bakara/105 Allah ise rahmetini dilediğine tahsis eder. Allah büyük bir 
inayet sahibidir.), (Bakara/112 Kendini Allah'a münkat kılıp, iyi iş işleyen 
kimsedir ki, Rabbinden mükafata nail olacaktır. Onlar için korku yoktur. Onlar 
mahzun da olmazlar.) 

Namazda kıyama durduktan sonra, dış alemde tezahür eden ne varsa, 
bunlardan arınıp, yanlızca iç alemimize, manaya yöneldiğimizde, ne yaklaşan 
fırtınadan, ne caddedeki trafik kazasından haberimiz olmaz, ilişiğimiz kalmaz. 
Rabbimizle beraberizdir. Ve herşey ona teslimdir. 

Onun izni ile olmaktadır. Daim namazda olan için, hem iç hem de dış 
aleminde herşey merkezinde olarak çalışmaktadır. 

"Ne var alemde , o var Adem' de " misali, fark alemindeki, eşya âleminde 
ki olup bitenler, 

tıpkı vücudumuzda işleyen, sorgusuz sualsiz çalışan mekanizmalar halinde 
devam etmektedirler. 

Tepemizdeki saç kılından, topuğumuza değin, tüm organlarımız "Adem 
hakikatine " hizmettedirler. Namaz, kendi namazını, bizim elimizle, bizden 
kılarken, kıyam, rüku, secde ve Ettehiyat'a oturabilme seyrullahında, cismin 
merkezinde duran baş ile sağa ve sola verdiği selâm ile, bizde namazı kılanı 
anlatır. 

Ve, İsimlerin tatbikat yeri olan insanın bu selamın tam ortasında yer 
alması, etrafındaki madde ve mana alemininde merkezinde olarak, selamı 
bizde verenin merkezinde olmasını anlatır. İnsân-ı Kâmil Mevlevinin 
semâsında, üçyüzaltmış dereceden selam ile, bir ayağı merkezde olan, efdal 
olan insan ile, alemleri zevk eder. 

Eşya da miracını insanda yapar. Cemadat, hayvanat, nebadatın da miraç 
için insana ihtiyacı vardır. Ve merkezleri insandır. 

Hepsi kendi mertebelerinin mazhariyetinin gereğini yaparak yaşarlar. 
Yırtıcı bir hayvanın evcilleştirilmesi, genetiği bozulan ürünler gibi, yaradılış 
gayesine uymayan herşey Allah'ın ayetlerini bozar. (Rahman/8 Herşeyde 
varolan dengeyi bozmayın.) 

LA İLÂHE İLLÂ ALLAH = 16 HARF = Ebced ile toplamı 165 olarak 
hesaplanmış. =12 = 3 
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HERŞEY MERKEZİNDE = 16 HARF = 

(8+l+200+3002+l + 10)+(40+l+200+20+l+900+l+50+4+l) = 4440 
= 12 = 3 

Derin saygı ve hürmetlerimle. 

Allah râzı olsun, 

Hürmetle ellerinizden öperim... 



* * * 

(48) MÜ.. B.. Ça.. 

Ve aleyküm selâm Terzi Baba'm, 

Bismillâhirrahmânirrahîm 

Musa Efendinin herseyi merkezinde bırakırım cevabını kendime göre söyle 
tefekkür ediyorum. 

"herseyi merkezinde birakirdim" sozu bütün ef'al aleminde her yönden 
geçerlidir. "Ne var alemde o var ademde açılımı" dır. 

Bu alemde hersey (bismillâhirrahmânirrahîm) bi ismi allah Rahman ve 
Rahim ismi ile başlar. Herşeyin allahtan geldiğine inanırım ve Rıza gösteririm. 
Hikmeti sendendir deriz. 

Musa efendi medrese görmüş ama tarikat/şeriat makamında kalmıştır. 
Gördüğü rüya ile "ah ben ne yaptım" (levvame) diyerek Sümbül Efendinin 
dergâhına vardı. Sümbül efendiden aldığı sohbet ve nazarla irşad oldu (Safiye 
mertebesi) 

Allah herşeyi rahmeti üzere halketmiştir. Hersey yerliyerindedir. Halkedilen 
hersey hakkın görünmesidir. 

Allah râzı olsun, 

Hürmetle ellerinizden öperim... 



* * * 

(49) Ne.. Dİ. 

Ve Aleyküm selâm Terzi Baba'm, 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Merkezinde Olma hikâyesindeki soruların cevapları şöyledir. 
Her şeyi merkezinde bırakırdım sözü; Dervişin vermiş olduğu cevap en doğru 
olandır. Çünkü Allah yarattığı herşeyi tam yerinde ve zamanında yapmıştır. 

1- Herkes kendi mertebesine göre hareket ettiğinden merkezindedir. 

2- Merkezinde. 

3- Merkezinde. 

4- Allanın hikmetine karşı gelinmez. 

5- Allahta hidayet ve delalet vardır. Allah her zaman bizim kılavuzumuzdur. 

6- Bağlı bulunduğun manevi zattır. 

7- Rıza makamı. 

Allah râzı olsun. 
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Hürmetle ellerinizden öperiz.. 



* * * 

(50) Ne.. G.. Ka.. 

Ve Aleyküm selâm Terzi Baba'm, 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Merkez; bir işin yoğun olarak yapıldığı bir işin öğretildiği yerdir. Belirli bir 
yerin ortasıdır. Bizim için ise sohbetin olduğu Mürşidimizle beraber olduğumuz 
yerdir merkez. 

Merkez Efendi gönlündeki merkezi Sümbül Efendi ile belirledi. Biz de 
Halifemize gelerek 

ve Onun yolunda giderek sohbetlere katılarak kendi merkezimizi belirlemiş 
olduk. 

Cenab-ı Hak, herşeyi öyle güzel, öyle noksansız ve herşeyi öyle zamanında 
yaratmış ki, 

hiçbirşeye ilâve edip onları yerinden oynatacak durumda değiliz. 

İyisiyle, kötüsüyle, felâketiyle, güzelliğiyle, artı veya eksisiyle tüm 
olayların Allah'tan geldiğini kabul edip Ona şükürde bulunmalıyız. Haddimize 
değildir Onun en ufak bir şeyini değiştirmek veya yerinden oynatmak. 

Hz.Kuran-ı Kerim'de ise merkez Fatiha'dır. Anahtar odur. Kuranın açılması 
onda başlar. 

Bebeğin rahimde duruşu dahi öyle bir nizam içerisindeki onu alıp başka bir 
yere yerleştiremeyiz, bebeği merkezinden alıp da istediğimiz şekle sokarsak 
ya onun yaşamasına engel oluruz veya yaşasa bile sakat olmasına sebep 
oluruz. 

Vücudumuzun tüm organları yerli yerindedir. Bir tek organ eksilirse yaşam 
şartımız bütünüyle bozulur. Rabbim bunu çok güzel merkezine koymuş 
değiştirilemez. 

İslamın yayılması Müslümanlığın merkezi esas itibarıyla Mekke'de başlar ve 
dinin merkezi Kabe'dir. Hamd olsun ki Rabbime her şeyimizle merkezdeyiz. 

Allah razı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öperiz... 



* * * 

(51) Ni .. Me.. Tu.. 

Ve Aleyküm selâm Terzi Baba'm, 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Rehberim, Terzi Babamın lütfetmiş olduğu tefekkürü idrakımca ve dilimin 
döndüğünce yazmaya çalıştım. Haddi aşan hata ve kusurlarım için affınıza 
sığınır, hürmetle ellerinizden öperim. 



137 



"her şeyi merkezinde bırakırdım!" Sanırım söylenecek tek cümle... 
Yaratılan bu mükemmel nizam içerisinde eksiği ya da fazlayı görebilme 
yalnızca Allah'a ait olup şüphesiz "O" bizim bilmediklerimizi bilendir. 

Artı-eksi olarak ayırmadan "Haktan gelen hayrımıdır." kabul ve rızası ile 
geleni bir bütün olarak yaşamak, merkezinde olmak veya her şeyin 
merkezinde olduğunu görmek değil midir? 

Çoğu zaman kötü, zor olaylardan kaçmak yada iyi ve güzel olana 
tutunmak, bizi sadece takıntılı yaparak, kabul ve rızadan uzaklaştırmaktadır. 

Oysa ki İnşirah Suresi "Şüphesiz güçlükle beraber bir kolaylık vardır" ayeti 
ile kolaylıklar için müjde vermiş ve kolaylıklar için "Ancak Rabbine yönel ve 
yalvar." ayeti ile yönümüzü işaret etmiştir. 

Allah razı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öperiz... 



* * * 

(51) Ni .. Ö.. So... 

Ve Aleyküm selâm Terzi Baba'm, 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Bir hikâye birçok yorum isimli istişare-tefekkür değerlendirmesi olan 
çalışmanın altıncısı "Her şeyi merkezinde bırakırdım!" başlıklı hikâyenin 
tefekkürünü ve değerlendirmesini sunuyorum inşallah. Allah razı olsun. 

1. Musa Efendi "Her şeyi merkezinde bırakırdım!" diyor. Bu cevap istenilen 
cevap diyor. Merkez Allah'ın nizamıdır. Allahu Teâlâ'nın nizamı asla değişmez. 
Tüm âlemlerde böyledir. 

Nefsin hevasatına göre bakarsak, irfaniyet gözü ile bakamayız. Hakkın 
istediği olması gerekir. Şer gibi görünen olaylar hayra döner. Şer, aslında 
merkezinde olması gereken Nizam-ı İlahi içerisindedir. 

2. Allah'ın mazhariyetinde ayırım yoktur. Acılarımız hakiki hüviyetimizi bulmak 
için rahmet olur. Beşer âleminde iyi şeyler gibi görürüz, Hakikatinde olaylar 
değişim gösterir. Maddeden mana anlamına geçiyoruz. Korku ve şüphe 
olmadan Allah'ın istediği fiil tatbikatında olur. Sümbül Efendi'nin istediği hüve 
çiçekleri dervişlerin halleridir. Derviş getirdiği çiçekle kendi halini Mürşidine 
getirmiştir. Cisimler beşeri halden geçip manadan canlılık kazanacaklardır. 
Merkez Efendi Şeyhine solmuş bir papatya getirerek bunu söylemek istemiştir. 
Papatyanın ortası yuvarlak hüve; sarı olması razılıktır. 

3. Her şey merkezindedir. Allah katında doğru-yanlış olmadığından hepsi 
yerindedir. 

Ters gibi görünen şeyler merkezindedir. Farklılıkları beşer yönü ile görürsek 
merkezindedir, deriz. Hüve hüviyet noktası açılıyor. Muhammedi Gönl-ü 
sevdayı anlatıyor. 

4. Bu hikâyenin Terzi Baba'dan gelmesi, pazartesi Arife günü gelişi, Arifelik 
noktasına gelişi işaret eder ancak "Âdem için Secde" tatbikatı ile ortaya çıkar. 
Merkez Allah'ın nizamıdır. Allahu Teâlâ nizamını asla değiştirmez. Allahu Teâlâ 
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Rahman ve Rahimdir. Merhamet sahibidir. Merkezin nizam-ı İlahi içindedir. 
Hakikatleri idrak ve tefekkür etmeye çalıştık. 

5. Merkezde olması gereken nizam-ı ilahi içindedir. Çirkin-güzel, kötü-iyi gibi 
ayırt etmemeli, hepsi Allah'ın görünmesi, bilmediğimiz, anlamadığımız 
hadiselerdir. Mürşid ile beraber olunca; Allah'ın izniyle nizamın merkezinde 
olduğunu görür ve anlarız. Bünyemizde ve yaşantımızda olanlar Allah'ın izniyle 
bir işarettir. Musa Efendimiz bunu anlamıştır. 

6. Allahu Teâlâ'nın görünmesi bizim bilmediğimiz, O'na ait olan idrak 
etmediğimiz olayları Mürşid ile beraber olunca her şeyi olması gereken halde 
anlamamız, idrak etmemizdir. Hayatımızda olan haller, hadiseler, idrak ve 
teslimiyet halinde olduğundan verdiği cevaplar ile "Merkez Efendi" adını alıyor. 
Kendi isminde olan hadiseler, yaşantılarımızla bunu göstermektedir. 
Eksiğimizi tamamladığımız zaman her şeyin merkezinde olduğunu görürüz. 

7. (Elif) Burada Sümbül Efendi Ona sığınıyor. Sümbül Efendi'ye gönülden 
bağlanıp irşad olma yolunda ilerliyor. Merkez Efendi Hakkı bulmuş ve kendi 
Derya'sını açmıştır. 

Allah râzı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öperiz 



* * * 

(52) Nu.. Ak... 

Ve Aleyküm selâm Terzi Baba'm, 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Âlemlerin yaratıcısı olan Rabbimiz herşeyi terazinin milimetrik dengesinde 
yaratmış. Rabbimizden gelen herşey eksisiyle artışıyla benim de rızamdır. 
Çünkü rıza zaten ondandır. Hayır ve şer Allahtandır, onun için olumsuz olan 
olaylar karşısında bile şükrediyorum. 

Bu dünya zaten bir sınav dünyası, önemli olan eksileri hep artı olarak 
görebilmek; çünkü her şerrin arkasında bir Hayır vardır. 

Allah râzı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öperiz... 



* * * 

(53) Öz... Du... 

Ve sleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Terzi Babamizin göndermiş olduğu yazinin tefekkürü ile ilgili herşey 
merkezindedir. Yaratılmış olan bu mükemmel nizamın yaratıcısı olan Rabbimiz 
herseyi merkezinde yaratmıştır ben de olsam herseyi merkezinde birakırdım. 
Tüm âlemlerde Var olan bu mükemmel yaratılışı Enfüsi beden aleminde bizler 
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içinde geçerlidir ve herşey bedenimizde de ve beden aleminde de merkezin- 
dedir. 

Rabbimizin yarattığı mükemmel denge merkezdir. Hayatımızda iyi yada 
kötü olarak yorumladığımız herşey de merkezindedir o anda bize kötü gözükse 
dahi sonrasında mutlaka bir hikmet vardır ve Allah hayırlısını, en güzelini 
nasip etmiştir bu yüzdende iyi de, kotu de yoktur, hersey olması gerektiği 
gibidir. Bizler için merkezde olmak Rabbimizin rizasinda olmak demektir. 

Allah razı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öperiz... 



* * * 

(54) Öz... Ka... 

Ve sleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Anladımki sözü dinlemeyerek iblislik tatbikatını yaşıyorum. Benim halim de 
kendi merkezinde, bu merkezden çıkmak hiç kolay değil. İnşallah 
Himmetinizle tevhid merkezine miracımız mümkün olur. 

Allah razı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öperiz... 



* * * 

(55) Pe... Du... 

Ve sleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

TERZİ BABAMIZIN tefekkürlerimizi geliştirmemiz için göndermiş olduğu 
MERKEZ EFENDİ HAZRETLERİ ile ilgili çalışmalara vermiş olduğu ilgileri, 
teşvikleri, emekleri için çok teşekkür eder, şükreder, inşallah verilen emeklere 
lâyık olan tefekkür ve fikirleri yazabilmeyi rabbimden niyaz ederim. 

ALLAH her iki cihandada SAĞLIK VE AFİYETLER VERSİN... 

SELÂM EDER ELLERİNİZDEN ÖPERİM. 

Okurken, TERZİ BABAM BİRÇOK KEZ ZUHUR ETTİLER ELHAMDÜLLİLAH... 

SORU 1 - CEVAPTIR 

HER ŞEYİ MERKEZİNDE BIRAKIRDIM! 

— EVET, acizane ben de herşeyi merkezinde bırakırdım zira alemlerdeki bu 
güzellik ve nizama herhangi bir şey ilâve etmek veya değiştirmek mümkün 
değildir. Cenabı ALLAH en mükemmel şekilde yaratmıştır. TEVHİDİ EF'AL 
NOKTASI bize yaratılmış olan tüm kainatta daim, Hakkın fiili'nin işlediğinin 
görülmesini yani işleyenin de hakkın kendisinin isim, sıfat, zatiyeti ile 
olduğunu anlatır. FİİLİN FAİLİ ALLAHTIR. TEKLİK NOKTASININ İDRAKİNE 
VARMAKTIR bizler için 
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Ancak EF'AL ALEMİNDE ise kesret olması dolayısla şeriat noktası itibarı ile 
kişi henüz idrak edememiş bir halde: Bir kendisi, bir de ALLAH başka biryerde, 
gökyüzünde gibi düşünür, algılar. Bu noktada sadece kendisi nefsi ve benliği 
ile var olduğunu ispata çalışır, her şeyi kendi yapıyor gibi düşünerek farkında 
olmadan kendini tenzih eder. Bu nokta sadece efal alemi için geçerlidir, 
kesrettedir çünkü, şeriatta olan kişinin halidir. Henüz kendini tanıyp RABBİNİ 
İDRAK EDEMEMİŞTİR. ADEM İÇİN SECDE EDEMEMİŞTİR. 

Ne zamanki Allahü Tealâ MUHAMMEDİ bir adem gönlü ile yakınlaştırıp 
kendisine yanlışta olduğunu bildirir de, malum ederse : İŞTE O ZAMAN, 
KİŞİDE, ADEME SECDE İÇİN, ADEM GÖNLÜNÜ TASTİK EDER DE SAMİMİYET 
VE İÇTENLİKLE NASUH TÖVBESİNİ EDİP, TESLİMİYETİNDE DE SAMİMİ 
OLURSA GÖNÜLDEN GÖNÜLE MUHAMMEDİ MUHABBET İLE AKIŞ BAŞLAR. BU 
AKIŞLA ÖNCE İSİMLER ESMALAR TANITILIR. 

BÖYLECE ADEMİYETİ, İSİMLERİN KENDİ VÜCUDUNDA TATBİKATA 
GEÇMESİ İLE DE KENDİNİ GİBİ GÖRÜNSEDE BAŞLAR RABBİNİ TANIMAYA 
MÜRŞİD ELİ İLE ELHAMDÜLLİLAH.... 

GERÇEK KUL OLMA YOLUNA ADIM ATILMIŞ OLUP ŞERİATTEN, TARİKAT 
NOKTASINA GEÇİŞTİR. YOL UZUN VE MEŞAKKATLİDİR. SABIR, SEBAT, ISRAR 
GEREKTİR BİZLERE... 

Aynen MERKEZ EFENDİ HAZRETLERİNİN rüyadan sonra ufkunun açılması 
ile gaflette olduğunun idrak etmesi gibi. Bugüne kadar RÜZGARIN ÖNÜNDEKİ 
YAPRAĞA benzetmesi farkında olmadan ORADAN ORAYA SAVRULUP 
KIVRIMLAR İSE YAŞAMINDAKİ NEFSİN HEVASIYLA HAREKETLERİNE 
benzetmedir diye geldi içimden. SÜMBÜL EFENDİYE GİDERKEN BU TEFEKKÜR 
İÇİNDE EZAN SESLERİNİ (SEMİ) DUYARAK GİTTİ. GÖNLÜ AÇILMAYA 
BAŞLAMIŞTI RABBİN LUTFU İLE BAŞI EĞİK, MAHÇUP, MAHZUN BİR HALDE 
İDİ. 

Herşey Merkezindedir aslında ! İnsan olmayı idrak edememiş, ademe 
secde için 

MUHAMMEDİ ADEM gönlünü tastik ve teslimiyetini yapamamış olanlar için 
EF'AL ALEMİNDE KESRETTE OLANLARIN KISITLI İDRAKLERİ NİSBETİNDE 
OLMA HALİ İLE DE YİNE MERKEZİNDEDİR. 

* * * 

cevap:2-3 = Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımı, yoksulluk ve benzeri olaylar merkezindedir. 
Herşey Rabbimizin rızası ve dilemesiyle olur. Olaylar Rabbimizin yarattıklarının 
hakikat ve hikmetini görememek, algılayıp, kavrayamayıp, idrak edeme- 
mekten, gerçek kulluk ve idrakten uzak kalışımız sebebi iledir. Rabbimizin 
hangi isim ve fiillerle görundüğnü bilemeyıp her şeye zahiren bakmasından, 
bu bakış ve hal üzre oluncada: Beşer hal ile rüyet edip, basire gelemeyince, 
İşitip de, semi/duyamayınca zahir istekler, nefsin heva ve hevasatında olunca, 
benlik ve bencillik ile iblis tesiratın da kalarak Rabbimizin özenle yaratmış 
olduklarının kıymetini bilemeyıp 

Hakikatten uzak kalarak yapılanlar, tüketilenler, kullanılan herşey, 
doğadan alınanlar, aykırı ve yanlış zeminlerde menfaate dayalı çalışmaların 
yapılması, uygun olmayan şartların, insan eliyle uygulanmaya çalışılması, 
dürüst ve ALLAH AHLAKINDAN VE KULLUKTAN UZAK KALINMASI, kişisel 
istekler, Rabbimin rızasından uzak olarak yapılan her yanlışı, iblis tesiratı ile 
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yapmış olmaktan kurtarmak, uyarmak ve öğretmek için bu afetleri tatbikata 
koyup bizleri uyardığını bir çok ayetinde açıklamıştır. Bu olaylar her an da 
olmaktadır, tatbikattadır dünyanın farklı bölgelerindebizlerin bünyesindede. 

Hakikate uygun, hikmetinin farkına, idrakine varılmadan varılan her yolun 
sonunda Rabbimizin rızasının dışındaki olayların nihayetinde : Bir helâk ediş 
yok ediş gerçekleştirmiştir ALLAHIM... 

Zahiren de dünyada farklı yerler ve olaylarla bunlar insanlara anlatılmak, 
öğretilmek istenmiştir. Ancak "görene, köre ne?" Diye de bir tabir vardır. 
Her şey anlayana aşikardır. Dolayısıyla HER ŞEY MERKEZİNDEDİR. 

Rabbim herşeyin, zahirin, batının kulluğun tanımını yapmıştır. Rabbim tüm 
toplumların ve bizlerin gönlünü açık eylesin. Amin. 

Kainattaki bütün eşya hikmet, esmaları ve sıfatları ile bize ALLAHI tanıtır 
ve anlatır. Ayat-ı afakiye ile insanın dışındaki bu olaylar ALLAHIN VARLIĞINA 
BİRLİĞİNE AFAKİ DELİLLERDİR. HAVA, SU, TOPRAK, AĞAÇ gibi... 

Enfüsi beden alemi ise Ayat-ı enfüsi insanın iç alemindeki delillerdir, kainat 
nasıl ALLAH ın varlığına, birliğine şahitlik ediyorsa, yaratılmış olan ADEM dede, 
kainat olan insanın mahiyeti SU-TIN-TURAB, HZ. MUHAMMEDİ (S.A.V.) 
MUHABBET ve esmaların ertebelere göre tatbikata geçerek ENFÜSİ BEDEN 
ALEMİNDE SEYR EDER. ALLAHIN MARİFET MUHABBETİNE ULAŞILIR. 

Her şey merkezindedir enfüsi beden alemi içinde de her yönden geçerlidir. 
NE VAR ALEMDE O VAR ADEMDE SÖZÜDE bize bunu anlatıyor. 

cevap:4-5=K arşımıza çıkan her olay artı-ekside olsa merkezindedir . Zira 
artı- eksi diye bir düşünce zahir de ve emmare nesfin anlayışıdır. Kişilerin 
bulunduğu mertebeye göre artı- eksi diye nitelendirmeleri kendilerini bilip 
tanıyamamış olan herşeyin birbirinden ayrı ve farklı olduğu düşüncesi ile 
kendilerine nefsin hevasatı ile benlik veren beşere aittir. 

oysa Mürşid eli ile gönül noktasında ademe secde eden ve tam bir 
teslimiyet içinde rabbine teslim olan nefisteki adam olacak adem, insan, 
rabbine kulluk noktası itibaryıle gönül noktasında tarikkatta seyri suluk 
tatbikatına başlamış olduğundan artık her gelenin rabbinden olduğunun, iyi, 
kötü sadece zahiren beşer anlayışında kaldığının idrakine varıp 

MÜRŞİD ELİ İle TAM TESLİMİYETLE KULLUK İDRAKİNE GELİP ZAT-İ 
NEŞEYE =TEVHİD NEŞESİNDE HEMHAL OLMAKTIR, HEDEFİMİZ. GAYRETİMİZ 
,SEBAT VE ISRARIMIZ, MÜRŞİD = AKLI KÜL İLE BAĞLANTIYI DİRİ 
TUTMAKTIR SEYRİ SÜLUKTA. 

ENTE -SEN aslı HÜVE - O kendi hüveyetinde kendini müşahede etmesi 
ALLAHÜ ALEM NE -BEN-BEN NE-SEN-SEN NE-O-0 HİÇLİKTEKİ— O- HEM 
BEN -HEM SEN-HEM O FARKETTİMKİ BENDE BİR BEN VAR. (RABBİM) 
SEMİ = İŞİTİR-ZAHİR HALİ İLE DUYAR=GÖNÜL İLE 

Gönül gözü basiret açıldığında^ Basiret teşbih, fenafillah ile tevhid 
neşesinin teşbih ile ehadıyeti HZ. MUHAMMED (S.A.V.) ile ZAT-İ NEŞE. 
İnsanlar uykudadır, öldüklerinde uyanırlar, oysa zahirde iken manayı idrak 
edersek burada muhabbete dönük gönül ile mana doğumunu yaşama 
gayretinde olmalıyız İrfaniyet ile. Muhabbet-aşk-malum noktası (ilim)-tarıf 
bulunca irfanıyete döner. 

Cevap:6-7= 
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MERKEZ=TESLİMİYETTİR. Teslimiyette isen MERKEZDESİNDİR. Çünkü 
teslimiyet ile HZ İBRAHİME KOÇ GELDİ. Teslimiyetimiz ile imanımız çıkıyor. 
Yine teslimiyet ile HZ MUSAYA ATEŞ SERİN OLDU. GÖNÜL NOKTASINDA 
EMINLIK HALİ. ..DİR TESLİMİYET, MERKEZİNDE OLMAK. 

MERKEZİNDE BIRAKIRDIM SÖZÜ FENAFİLLAH-MARIFETULLAH SÖZÜDÜR . 

HİKAYEDE ANLATILAN TATBİKAT İLE (ÇİÇEKLERİN ZİKRİNİ DUYMUŞ 
OLMASI GÖNÜLDE) ARTIK HERŞEY AÇILMIŞTIR GÖNLÜNDE ZAT-I 
NEŞEDEDİR. MERKEZ EFENDİ... 

TERZİ BABAMIN BU TEFEKKÜRE TEŞVİKLERİ VE EMEKLERİ İÇİN ALLAH 
RAZI OLSUN. 

RABBİM SAĞLIK AFİYETLER VERSİN. TERZİ BABAM HER ŞEY O KADAR 
MERKEZİNDEKİ YAZDIKLARINIZI OKURKEN KELİMELER DİRİLDİ, CANLANDI, 
YÜZÜNÜZ GÖZÜMÜN ÖNÜNDE İDİ. 

Allah razı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öperiz... 



* * * 

(56) Pı.. Ça.. 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Bu hikâyenin, Piriyetten gelmesi, geldiği gün ve tarihide çok önemli 
(14.10.2013 Pazartesi ve Arife günü). Tarihlerin toplamı 12, Hakikati 
Muhammet. 

Arife günü olması Arafat'a çıkılması, ertesi gününde Kurban Bayramı 
olması ile bizde ki Ariflik noktasına ve bu yola can vermeye işarettir. Bu da 
ancak Adem için secde tatbikatıyla ortaya çıkar. 

Merkez Efendi, önceki ismiyle Musa Efendi Sümbül Efendiye mülaki 
olmadan, ilmi mülk edinen bir haldeydi. Bu hal içindeyken Allahü Teala'nın 
izniyle gaflette olduğunu anlıyor ve Sümbül Efendiye geliyor. Bu bizded e 
mürşidimize gelmeden önceki halimizdir. 

Direğin dibi (Elif), Elif burada Sümbül Efendidir. Ona sığınıyor, pişman ve 
muhtaç. Daha sonra kabul görüp Sümbül Efendiye gönülden bağlanıp irşad 
olma yolunda ilerliyor. Sümbül Efendi dervişleri imtihana tabi tutuyor ve 
soruyu soruyor. Musa Efendi soruya önce "Mümkün değil" diyerek cevap 
veriyor. Bu hal bizde de mevcuttur. Örneğin mürşidin dediğine olmaz deyip 
sonra dediğini yapmak gibi... 

Musa Efendi "Her şeyi merkezinde bırakırdım" diyerek istenilen cevabı 
veriyor. Merkez Allah'ın nizamıdır. Allahü Teala nizamını asla değiştirmez. Bu 
bütün alemlerde de böyledir. Rahman ve Rahim, merhamet sahibidir. Her 
türlü hadiselerde de bu böyledir. 

Bizler olaylara nefsin hevasına göre bakarsak irfaniyet gözüyle göremeyiz. 
Çünkü bizim değil, Hakkın isteğidir olması gereken... Kendi yaşantılarımızda 
da bunu net olarak görebiliriz. Bize göre şer ama aslında merkezinde yani 
olması gereken nizamı ilahi içindedir. 
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O yüzden iyi kötü, güzel çirkin gibi ayır etmemeli hepsinin Allahü Teala'nın 
görünmesi olduğunu ve ona ait olduğunu anlamamız gerekmektedir. 

Merkezinde olma yalnız hadiselerde değil, her türlü hallerde de (müşrik, 
kafir, mümin) görülür. 

Merkez işin aslı ve özüdür. Bünyemizdeki bu haller ve yaşantılarımızda ki 
olaylar bunu anlatır. Musa Efendi de verdiği cevaptan ötürü Merkez Efendi 
adını almıştır. 

İkinci hadisede ise; dervişler pervane gibi dönüyorlar. Bunu kendimizde 
anlatmaya çalışırsak dervişler mürşitlerine mülaki olup hizmet ve ibadet 
halindedirler. Her şey aşktandır. Pervane misali dönüş; noktaya, merkeze, 
ateşe geçmekle anlam kazanır. 

Bu ancak teslimiyet, fiile geçirme ve gayretle olur. Korku ve şüphe 
olmadan Allah'ın istediği fiil tatbikatı ile olur. Sümbül Efendi'nin istediği top 
çiçekler dervişlerin halleridir. 

Her derviş kendi halini mürşidine getirmiştir. Merkez Efendi ise tamamen 
benlik halinden geçip sensin noktasında daim tövbe, daim şükür 
halindedir. Her derviş mürşidin önünde sanki musalla taşındaki ölü gibi 
olmalıdır. Her türlü cisimsel, beşeri halden geçip manada dirilik kazanacaktır. 

Merkez Efendi'de şeyhine kuru papatya getirerek bunu söylemek 
istemiştir. Papatya ortası yuvarlak sarı, beyaz veya sarı yapraklı bir çiçek 
olduğuna göre ortası yuvarlak olması hüve sarı olması razılıktır. 

Mürşidinin elinde kuru çiçek misali hayat suyu ile dirilecektir. Merkez 
Efendi varlığını terk ederek yokluk varlığını giyinmiştir. Daim niyaz içindedir. 
Kızı Rahime ile evlenmesi ise artık Allahü Tealanın merhametinde olduğunu 
gösterir. 

Merkez Efendi'nin Sümbül Efendi'nin evlâdı olması yine mürşidinin nefsi 
olan kızı ile evlenmesi de yine Sümbül Efendiye bağlılık ve hizmetini 
göstermektedir ve bunlar birbirini tamamlamaktadır. Merkez Efendi Hakkı 
bulmuş ve kendi deryasını açmıştır. 

Allah razı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öperiz... 
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GÖNÜLDEN ESİNTİLER 



bir hikaye birçok yorum 



(6) 



HER ŞEY MERKEZİNDE Kİ? 
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hikayesi 



(İKİNCİ BÖLÜM) 



NECDET ARDIÇ 



İRFAN SOFRASI 
NECDET ARDIÇ 
TASAVVUF SERİSİ (89) 



* * * 

(57) Sa.. Di... 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 
Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Efendi Babamızın Pzt 14.10.2013 15:07 de Bayram için lütfetmiş olduğu, 

Sizin 18 Ekim 2013 11:51 de mail olarak lütfettiğiniz "Merkezinde olma" 

tefekkürünü Rabbimin izni ve ikramıyla bulunduğum mertebe itibari ile 
anlayışıma uygun olarak anlatmaya çalıştım. Rabbim makbul kılar, Kendi 
anlayışı ile anlamamızı nasip eder inşallah. Amin 

*** 

**. (Bir hikâye birçok yorum) isimli 

istişare-tefekkür değerlendirmesi olan çalışmaların 6. sı olan 
"Her şeyi merkezinde bırakırdım!" tefekkürü 

**. (89-6-Bir hikâye birçok yorum) başlığıyla ikram edilmiş. 

8x6=48 48+6= 54 
Elhamdülillâhirrabbülâlemin 
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**. Dosyanın 2. Sayfasındaki "Merkez efendi Hazretleri-Osmanlı 
hikâyeleri." başlığının hemen altında www.isimlopedi.com web adresi 
bulunuyor. 

Adrese girip baktığımda kişi ve kuruluşlara isim oluşturan, İZMİR adresli 
bir şirket olduğunu öğrendim. Telefon numarasının 0232 376 55 53 olması da 
mânidar. 

"Osmanlı" kelime anlamının ise "Düşündüğünü çekinmeden, açıkça 
söyleyen, bulunduğu toplulukta yetki sahibi olan" olduğunu gördüm. 

"Merkezinde olma" Tefekkür Çalışması ile ilgili olarak ise ; * Merkez 
Efendinin asıl adı Musa, babasının adı Muslihuddin. Muslihuddin'in kelime 
anlamına baktığımda "Muslihiddin: Dini iyileştiren, düzelten, ıslah eden, 
dinin salahı için çalışan" olduğunu gördüm. 

Bana, Tenzih makamının (Musa'nın) Teşbih (İsa'nın) ve nihayetinde Tevhid 
(Muhammed'in) için ıslah olmasını (Muslihuddin) işaret etti. 

Musa bin Muslihuddin, Sümbül Efendiyi inkârda iken Rabbim bir rüya ile 
kendisine yanlışta olduğunu fark ettirmiş, tefekkür ettikçe mânâsını anlamaya 
başlamış. Yıllarca okullarda ilimle tahsillenmiş, alim olmuş Musa bin 
Muslihuddin sabah ezanı ile birlikte evden çıkıp Sümbül Efendinin sohbetlerini 
dinlemek üzere süratle Dergâhına gitmiş. 

Kimseye fark ettirmeden gizlenerek içeri girmiş ve başı önüne eğik 
Sohbet-i İlâhi'yi dinlemeye koyulmuş, teslim olmuş. Gönülden gönüle giden 
yol birbirine bağlandıkça 

Musa Efendi aldığı cereyanla mest oluyormuş. Sümbül Efendi dervişlere 
anlayıp anlamadıklarını sorup cevap alamayınca, sohbetin asıl o gizlenen ama 
gönülden cereyan alan şahısa yapıldığını söylemiş. 

(Bu noktada Halifemizin Sohbet-i İlâhi'de zaman zaman soru 
sorarak 

cereyan alan kişileri harekete geçirmeye çalıştığını hatırladım.) 

* Musa Efendi onca eğitimin ve tahsilin ne kadar boş olduğunu ancak tasavvuf 
denizine dalıp, aşkla sarhoş olunca anlamış ve Mürşidinin eteğine sıkı sıkıya 
sarılmış. Sümbül Efendinin sorduğu "Âlemi sen yaratsaydın nasıl yaratırdın?" 
sorusuna verdiği. 

- Bu mümkün değil! Ama mümkün olsaydı, "her şeyi merkezinde 
bırakırdım!" cevabı ile Musa Efendinin adı, Şeyhinin lutfu ile "Merkez 
Muslihuddin" olmuş. (Şems ile Mevlana olan Celaleddin Rûmi, Leyla ile 
Mecnun olan Kays misali ) 

* Dervişlerinden çiçek isteyen Sümbül Efendiye Merkez Efendinin kuru 
papatya ile gelmesini ise; Derviş olarak Mürşidimizde öldüğümüzü, halden 
hale her geçişte ölümü tattığımızı ve Rabbimizin ölüden diriyi, yanlıştan 
doğruyu çıkarttığı olarak tefekkür ettim. 

* Sümbül Efendinin kızı Rahime ile evlenerek de, Mürşidinin rahminde rüşte 
erdiği işaret edilmiş diye düşündüm. 

* * * 
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Efendi Babamız ; her şeyi merkezinde bırakırdım!" sözlerini "Eğer siz 
olsa idiniz o soru hakkında kendi hayat anlayışınız içinde bu cümleyi 
nasıl düzenlerdiniz.?" 

Sizde aynı şekilde mi cevaplardınız yoksa kendi geliştireceğiniz bazı yeni 
kelimelerle mi! ifade etmeye çalışırdınız.?" diye sormuş. 

"her şeyi merkezinde bırakırdım!" kelimeleri ile cevaplamak için o 
mertebede olmak gerekir, herkes olayları bulunduğu hâl ve mertebeye göre 
yaşadığına ve oraya uygun kelimeler ile yorumladığına göre, O mertebeye 
gelmeden bu sözler ile aynı şekilde cevaplamak yerli yerinde olmaz ve taklide 
girebilir. 

(Öte yandan o hali samimi olarak arzu edip taklit etmeyi Rabbim 
dua olarak kabul eder ve nasip eder inşallah.) 

Ayrıca bu çalışmalar, tefekkür ettikçe Rabbimizin ikramı ile yeni açılımların 
olacağı ve böylece Rabbimizden aldığımız yeni kelimeleri kullanmamız 
gerektiği mânâsına da gelmektedir diye düşündüm. Aynı Ademin Rabbından 
kelimeleri alması, kullanması gibi... 

Efendi Babamız "Bende size biraz yön gösterici olarak bu hususta birkaç 
soru oluşturayım." demiş ve 7 nefs mertebesi üzerinden soruları lütfetmiş. 

Mülk Sûresi 3. ayette "O, yedi göğü, birbiri üzerine yarattı. 
Rahman' ın yaratmasında bir aykırılık, uygunsuzluk görmezsin. 
Gözünü döndür de bak, bir bozukluk görüyor musun?" Herşey 
merkezinde... 

(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "ef'âl 
âlemi içinde" her yönden geçerlimi'dir? 

Cevap ef'âl âlemi içinde her yönden geçerli olduğu gibi, tüm âlemler için de 
geçerlidir. 

(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, 
"merkezindemi" dir? 

Rabbimizin Mülk Sûresi 3. ayetinde buyurduğu gibi; Rahman'ın 
yaratmasında bir aykırılık ve uygunsuzluk görmek mümkün değil. 

Tam da olması gerektiği gibi, nizamına uygun kurmuş her şeyi 
Ihamdülillahirrabbülalemin 



Yukarıda sıralanan tüm olayları (Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, 
yıldırım çarpması, yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk) birer 
imtihan vesilesi olarak yaşıyoruz. Tüm bunları manevi terakkiler için 
Rabbimizin bize ikramları ve imkanları olarak görmeliyiz. Olaylar karşısında 
yalnız ona istiane ederiz. 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün 
"enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? Verilen cevap 
hiçbir ayırım yapmaksızın tüm alemler için geçerlidir. 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen hadiselerin 
hepsi için onlarda merkezinde'dir diyebilirmiyiz? 
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(5) karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye 
merkezinde'dir, diyebilirmiyiz.? 

Birbiriyle bağlantılı 4. ve 5. soruların cevabı; Ekmel mükemmel nizamını 
kurmuş olan Rabbimde artı-eksi, iyi- kötü, doğru-yanlış, güzel- çirkin yok, 
Hidayet ve Dalâlet var. Bu nedenledir ki her ne oluyorsa merkezindedir. 

(6) Merkez ne demektir. 

M - Muhammed 
R - Rahmaniyet 
K - Kudret, Kâdiriyet 

Z - Muhammedi Rahmetin Zâti olarak görünmesi. 

(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir. 

Olan ve olacak her şeye rıza göstermenin ifadesi olarak bu sözün "Râzılık 
mertebesi" ne ait olduğunu tefekkür ettim. 

*** 

Sohbet-i İlâhi'lerde, görünen bir şey varsa onun görünmeyeni de 
olduğunu, 

zahirin bâtınının, gaybın şehadetinin olduğunu öğrendik... 

Bu tefekkür vazifesi Efendi Baha'dan olsa da, aslında Ondan 
gözükenin Halifemiz olduğunu anlıyorum. 

Allah razı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öperiz... 



* * * 

(58) Se.. Mi... 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Çalışmalardan 6.cısı olan, Merkez Efendi Hazretlerinin "Herşeyi 
merkezinde bırakırdım" sözü ile ilgili olarak. ..Rabbimizin yaratmış 
olduklarını en ince ayrıntısı ile incelediğimizde nekadar ince, hassas ve bizim 
aklımızın dahi alamayacağı detaylarla yüklü olduklarını algılamaya 
başladığımızda. Bu yaratımdaki kusursuzluğu kabul ediyorsak ki, etmememiz 
imkansız... 

"Herşeyi Sonsuz Teslimiyet ile kabullenirdim." 
"Herkeşeyi Kendi Akışında bırakırdım."" 

1) ,2) ,3) ,4) ve 5) soruları için; 

Teslimiyette sorgu ve sual yoktur, sadece kabullenme vardır. 
6) "Teslimiyette Herşey Merkezindedir." 
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7) 7. nefis mertebesinde... Hakk'el Yakin 
Allah razı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öperiz.... 



* * * 

(59) Su.. Ya.- 
Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 
Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Allah Zatindan Zatina kuluna tenezzülü ile Efendi Baba makamından zuhur 
eden ve bize halifemiz tarafından ulaştırılmıştır, Allah razı olsun. 

Merkez Efendi Hazretleri. İstanbulun manevi sultanlarındandır. Asıl adı 
Musa babası Muslihiddindir. Medreselerde tahsil görerek ulama sınıfına dahil 
olmuştur. Hayatının akışı önceleri Sümbül Efendiyi inkar etse de Allahü 
Tealanın bir rüya ile yalnışta olduğuna malum etti ve hemen Sümbül efendiye 
intisab etti müridi oldu. 

Sümbül Efendi bir gün dervişlerini çetin bir imtihana tabi tutuyor ve diyorki 
alemi siz yaratmış olsaydınız nasıl yaratırdınız? Bu soruya bir derviş kendine 
göre cevaplar veriyor. Hiçbiri Sümbül Efendinin arzu ettiği cevaba muktedir 
olamıyor. Sıra Musa efendiye geliyor: Bir de sen söyle bakalım, nasıl bir 
dünya isterdin? Alemi sen yaratsaydın, nasıl yaratırdın? 

Bu mümkün değil ama olsaydı, herşeyi merkezinde bırakırdım. Alem öyle 
bir nizam içindeki buna bir şeyi ilave etmek veya eksiltmek düşünülemez. 

Sümbül Efendinin istediği cevap buydu. Aferin derviş Musa, bundan sonra 
senin adın Merkez Muslihiddin olsun dedi. 

Bize sorulan sorula da: "Herşeyi merkezinde bırakırdım!" sözlerini , eğer 
siz also idiniz o soru hakkında kendi hayat anlayışınız içinde bu cümleyi nasıl 
düzenlerdiniz? 

Efendim, merkez Efendinin sözlerine katılıyorum. Ancak, Merke 
Muhammedi gönül teslimiyetimizle bize açacak, biz bilemeyiz. Gayret bizden 
tevhid Allahtan Halifemizin himmeti Rabbimizin izniyle hakikatına erişelim. 

(1) Evel bütün ef'al alemi içinde her yönden geçerlidir merkezindedir. 

(2) Zelzelede bizim göremediğimiz ne sırlar var örneğin. Denizin dibinde 
zelzele sonrası bilim adamlarının incelemesi neticesinde olağan üstü 
değişimlerin olduğu gözlemlenmiş. Bizim için ise bir Muhammedi gönle girince 
nazar alınca zelzele başlar. Toprak kayması herşey yerine oturacak. Fırtına 
tohumu yağmur sulayacak, tohum yeşerecek, yıldırım çarpacak, yanacağız. 
Açlık, hasret, savaşlar nefsimizi aklımıza tabi etmeye çalışacağız evet 
merkezindedir. 

(3) Efendim hiç bir şey ayırmaksızın bütün "enfüsi beden alemi içinde her 
yönden geçerli olduğumuzu düşünüyorum. Allanın arzusu olan irfan olunmada 
işaret ettiği Muhammedi gönüle teslim olduğumuz zaman merkezin hahikatını 
inşallah yaşarız. Beden alemine baktığımız zaman hangi organımız diğerinden 
üstün ya da gereksiz ? Diyebiliriz ki; hepsi yerli yerinde muhteşem bir 
yaradılış ve merkezindedir. 
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(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı ifade edilen hadiselerin hepsi için 
merkezindedir diyebiliriz. Çünkü biz onları yani hadiseleri artı eksi diye 
isimlendiriyoruz. Gönüllerimizle, duyduklarımızla, mana itibarıyla biz 
bilemeyiz, Rabbimiz bilir, arkasındaki nedir. 

(5) Karşımıza çıkan her türlü artı iyi hadise merkezindedir diyebilirmiyiz? 
Her türlü eksi kötü hadise merkezindedir diyebilirmiyiz? 

Hadiselere artı diye iyi, eksi diye kötü diyemeyiz. Bizlerin terakkilerimiz için 
hayatımızda artıların eksilerin olması gerekli. Hepsi bizim sınavlarımız, manevi 
yürüyüşümüz içinde evet merkezindedir. 

(6) Merkez ne demektir? 

Bir daire çizersek ortasındaki nokta ya da içindeki dışındaki namütenahi 
noktaların birleştiği tevhid noktası Muhammedi gönül Allah ayırmasın, amin. 

(7) "Merkezinde bırakırdım" sözü, 

bence Raziye Marziye yani razı olan, razı olunan herşeyi yerli yerinde bırakırım 
diyor. 

Allah râzı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öpüyorum. 



* * * 

(60) Sü.. Gü.- 
Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 
Bismillâhirrahmânirrahîm. 

İlk 5 soruya evet diyorum. 

6. Soruya cevaben, 

eğer bir gönl-ü Muhammed'e intisap etmiş isen herşey merkezindedir. Merkez 
mürşidindir. Çünkü her şey O'nun iki dudağının arasındadır. 

7. Soruya cevap olarak raziye mertebesidir. 
Allah râzı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öpüyorum. 



* * * 

Ta... Şa... 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 
Bismillâhirrahmânirrahîm. 

"HERŞEYİ MERKEZİNDE BIRAKIRDIM 

Batın-zahir 
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"La" daki yoklukta "hiç" lik vardır. Bilinmez görünmez dalgalar tasavvurda 
nokta ile bütün isimlerin mevcudiyeti, "İlah" ta beşer ismi ile cisim halinde 
zahiri olarak zuhura çıkar. Teslimiyet zahirde olur. 

Gayb: gaybın varlığı yoktur. Bunu anlamak saflaşmaktır. Gizli hazinedir. 
Gaybda iman olur. Gaybında Musa Peygamberin maluma tabi olan sırrından 
hissement olan Musa Efendi risalet makamını taşımaktadır. 

Tasavvurdaki Adem ve Arzdaki Adem: 

tasavvurdaki Adem görünmezin görünür hale ihraç olunmasıdır. 
Tasavvurda hali tarif eder. Arzda, tıynde Nefahtüsünü üfler. Halk olunduktan 
sonra yani El insan'da Hak ehli olan Mürşid kanalı ile bütün isimlerin 
hakikatinin ortaya çıkmasıdır. 

Şehadet: 

"Eşhedü en lâ İlâhe İllâllah ve eşhedü enne Muhammeden abdühu ve 
Resûlüh" diyerek; 

Allah şahittir ki İnniyeti ve abdiyyeti ile Allahtan başka ilâh yoktur, 
Muhammed O'nun elçisi ve resulüdür. Kendinden kendine olan şehadetini 
tasdiktedir. 

Musa Efendi'de Sümbül Efendi'nin Sohbetleri ve nazarı ile bu gerçekleşir. 
Sümbül Efendi Sohbetini Âlemlerin Rabbı olan Hakikati Muhammed'den 
almaktadır. Sümbül Efendi'nin Sohbeti Musa Efendi de bilinmez görünmez 
gaybi noktada açılımlar ile görünür olmuş ve bir rüya görmüştür. 

Rüyasında Sümbül Efendi Musa Efendi'nin kapısına dayanmıştır. Kapının 
arkasındaki yığılmış eşyalar (yani kendindeki şey'iyatlar), Sümbül 
Efendi'nin kapıyı açması ile yıkılmıştır. 

Kapının kırılma sesi ile uyanan Musa Efendi düşünce deryasına dalar. 
Gördüğü rüya ile "Ah ben ne yaptım" diyen Musa Efendi levvame 
makamında kendini kınamaktadır. 

Sabah ezanı ile yollara düşen Musa Efendi Sümbül Efendi Dergâhına 
vardı. Sümbül Efendi'nin Sohbetini bir direğin arkasına gizlenerek (Kimseye 
görünmeden Rical'ül gayb erenlerinden biri olarak yani farkında olarak veya 
olmayarak kendini Allah'ın yoluna adamış olarak bir direğin arkasına kendini 
gizler vaziyette yerini aldı. Kendini o direğin arkasında elif halinde gizliyor. - 
Elif her şeyin içinde ama hiç bir şeyde de görünmez-) dinlemeye koyuldu. 
Tasavvuf Denizinde Allah'ın nice manevi nimetlerinden nasibini aldı. 

Sümbül Efendi'nin Dervişlerinden istediği çiçekler: 

Her dervişin getirdiği çiçekler, kendi mazhariyetlerindeki mertebeleri olan 
Muhammedi görünmeleridir. Burada her birinden bir top çiçek istemesi onların 
hüviyetleridir, miskler gibi kokan Muhammedi kokularıdır. 

Dervişler Sümbül Efendi'nin sözünün dışında olan demet demet, kucak 
kucak çiçek topladılar. Oysa Sümbül Efendi bir top çiçek getirmelerini 
söylemişti. Musa Efendi sözü dinleyerek bir tek (pirlik makamı) solmuş, 
kurumuş bir papatya ile gelmiştir. Burada Musa Efendi diğer canlı çiçeklerin 
kelime-i tevhid zikrinde olduğunu gördüğünden solmuş olanı koparabiliyor. 

TEK BİR çiçek olan pirlik makamı. Papatyanın beyaz yaprakları saflık, 
temizlik (hak makamı); ortasındaki sarı noktası, tohumu, razılığı, rızalığı 
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(kabulü) onun mertebelerini gösteri olmasıdır. Dergâha bunu getirmesi kendi 
halini sunmasıdır (dünyevilikten geçip tamamen hak yoluna dönmesi). 

Kıssada sorulan soruların cevapları 

1. Merkezinde bırakırdım sözü, hiçbir şey ayırmaksızın her yönden efal 
âleminde evet, geçerlidir. 

2. Zelzele ve bütün yaşanan afetlerde âdemin zilletle zulmete düşmesidir. 
Bunların hepsi tenzih makamıdır. Bunların hepsi rahmettir. Azaptır ama 
"haza min fadli rabbihi" deyip, Allahtan olduğunu idrak ederek, irfaniyette 
olan mürşidimizle bunları görerek, sensin diyerek (Elestü bi rabbüküm) 
kabulde olunur. Bunu görebilmek Tevhid makamıdır. Toprak rahman, 
yağmur rahim ve ikisi de aşktır. Göremeyen için azap, görebilen için zevktir. 

Olaylarda 4 unsur vardır; 

1- görünen (görünür hali), 

2- algılanan (kişinin algılama hali), 

3- Gerçek olan ve 

örneğin zelzelede zille ismi ile fiil halindeki zelzelenin 1 C°, 2 C°, 3 C°, 4 C°, 
5 C°, 6 C°, 7 C°, 8 C°'lerinde Gerçek görünmeleri söz konusudur. 

4- Hakikattir. 

3-4-5- Karşımıza çıkan her şeyi artı-eksi, iyi-kötü diye ayırmak şeriat ve 
tarikat mertebelerine aittir. Hakikatte bu kayıtlar kalkar. İsimlerin fiilden sıfat 
haline geçmesinde Hakikatin görünmesidir. Yani merkezindedir. 

6-. Merkez -la ilahe illallah. Önce "La"' yokluğunun, ilah ile görünür olması, 
sonra Allah'ta ifna olan ilah ile görünürlük çıkar. Yokluktan halk olunan, yani 
görünmeye geçendir. İnsandaki efal âleminin mertebelerden geçerek 
bekabillâha dönüşümüdür. 

Burada sonsuz devridaim içinde olan (Allah) la denilen çıkış noktasından 
Tekrar "lâ"'ya dönüş, Bekabillâha geçiştir (hiçlik), sonsuzluktur. Bu döngü 
içerisinde İlahi vücut arzındaki kulluk hakikatine ermesidir. Bu olgu dünya ve 
ahirette sürekli devam eder. 

Mahlûk olma hali halk edilmiş olmaktır. Allah'ın (halk=hak) ismi ile nokta 
kazanmış, 

görünmez, bilinmez noktaların görünürlüğe geçme halidir. 



Allah'ın işaret etmiş olduğu noktadan kul olmanın ne olduğunu; kulluktan razı 
olunması ile razılık, raziyeti ile de kabulüdür. 

Muhtaciyet üzere muhtaçlığını ister. Talip olan kendidir. Âlemlere rahmet olan 
Allah ismi ile görünen Muhammed'tir. İnsanın insan olarak âlemlerde 
besmelede görünmesidir. 

"Be" elif tir, Elif-Be, ahadiyettir. Velayet hakiki kuldur, gizlidir. Muhammed 
zatın sıfat halindeki tanımıdır. Kesrette vahdet, vahdette kesrettir. 

Allah Rahmet-ül âlemindir. 18 âlemin cem olmasıdır. Hz Kuran'daki yeri 

"İNNÂ LİLLâHİ - İNNâ İLEYHİ RÂCİÛN "(ONDAN GELDİK ONA 
DÖNECEĞİZ) dir. 
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Allah razı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öperiz.. 



* * * 

Ta.. Bu.. 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Merkez; her şeyin aslı olan Muhammet'tir. Başımıza gelen artı-iyi, eksi- 
kötü hadiseler merkezindedir. Çünkü şer gibi gözüken olayın sonunda hayır 
doğabilir. Bütün dervişlerin getirdiği çiçekler kendileridir. Merkez Efendi'nin 
kuru bir çiçek getirmesi mürşidiyle hayat bulacaktır. Bu da teslimiyet halinde 
olmasıyla mümkündür. Yoksa kuruyacaktır. Orada teslimiyet olursa seven ve 
sevilen sevgi ismiyle birleşir. Mürşidiyle birleşir. 

Allah razı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öperiz 



* * * 

(62) Tu.. Sa.. 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 
Bismillâhirrahmânirrahîm. 

6. İstişare - "Herşeyi Merkezinde bırakırdım!"Tefekkür çalışmamızla ilgili 
üşüncelerimi iletmek istiyorum. Rabbim daha ileri terakkiler nasip etsin 
inşeallah. Allah Razı olsun... 

1) Her şeyi Merkezinde Bırakırdım Sözü bütün "ef al" (kesret-çokluk) âlemi 
içinde her yönden geçerlidir. Alemler, Cenabı Hakk'ın isimlerinin, sıfatlarının 
ve fillerinin zuhur yeridir. Akl-ı Kül ile Nefsi Kül'den yani yaratıcı kudretin isim 
ve sıfatlarından felekler meydana gelmiş olup, 

bundan da 4 unsur ateş-hava -su-toprak zuhur etmektedir. 



Yine bunların birleşmesinden 4 varlık doğmuş olup cemadat, nebatad, 
hayvanat ve beşeriyet halk edilmiştir. Görünen ve görünmeyen 18 bin 
alem'den zuhur eden Cenabı Allah dır. 

Kur-anı kerimde bahsedilen Ademiyet manasının ilah-i cennet den 
yeryüzüne inmesi ile dirilme -canlanma başlıyor. Elif-Lam -Mim kelimeleriyle 
özetlenen hakikati Muhammedi'nin kendisidir. Hz. Muhammed, Hazeratı 
Hamsenin tam teşekkülünü anlatmaktadır. Arzda Âdem hitabıyla halifelik inşa 
edilmeye başlamaktadır. Adem hitabı olmadan teşekkül gözükmez. Bütün 
cemadat, hayvanat, nebadat, nasut alemi, Ademi ortaya çıkarmak içindir. 
Adam olması için "Ya Adem" hitabı ortaya çıkacaktır. 

Elif; Ahadiyetin bütün mertebelerde zuhuru, 

Lam; Uluhiyetin bütün mertebelerde zuhuru, 
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Mim; Hakikati Muhammed iye'nin bütün mertebelerde zuhurunu 
göstermektedir. 

2) Zelzele, Toprak kayması, fırtına, yağmur, yangın, savaş gibi yaşanan tüm 
olaylar ve doğa olayları zahirde kişiye celali veya cemali olarak görünebilir. 
Oysaki tüm yaşananlar merkezindedir. Kişinin takadin den fazla kaldıramadığı 
olayları celali olarak değerlendirilebilir. Kaldırabildiği olaylar cemali noktadan 
görünendir. Burada Her şeyin Rabbimizden gelen "Zül Celâl Vel İkram" 
noktasını mertebemiz boyutunda yaşayıp değerlendiriyoruz. 

3) Enfüsi beden âlemi içinde de her şey merkezindedir. Zahirde kışın ölü 
olarak zannettiğimiz yeryüzü baharda yağmurların yağması ile dirilip 
canlanmaya başlar, yeni yeni hububatlar, ortaya çıkarır. Rabbimiz rahmetiyle 
tecelli ederek bütün mükevvenat tekrar tekrar yaratılır. Batınen baktığımızda 
ise Arz bizim kendi beden arzımızdır. 

4/5) Bizim zahiri olarak gördüğümüz her türlü artı -iyi hadise, eksi -kötü 
olarak değerlendirdiğimiz hadiseler esasında merkezindedir. Herkesin kendi 
mertebesi boyutunda derece derece gördüğü ve idrak edebildiği olaylar 
bulunmaktadır. Tekamül edebildiğimiz ölçüde olayları zannımızca algılamaya 
başlıyoruz. Tüm yaşadığımız olaylar vücuda hizmet etmek amaçlı 
yaşanmaktadır. 

6) Merkez= Bi İsmi Rabbike ile noktanın açılmasıdır. Yine Kesret de Vahdet, 
Vahdet de Kesret Merkezi tanımlamaktadır. İnsanın Yaradılış noktasına 
dönmesi ve o noktadaki Allah'a ait manadan ibaret olduğunu idrak etmesi. 

Nokta bir dönüşümdür. Na mütenai açılımlar ve oluşumlar nokta halinde 
devam etmektedir. Evvela kendinden kendine gidip bulmak, Yani kendi 
hakikatini bulup, Tevhit noktasına ulaşmaktır. İnsanın maddi varlığının 
hükmünden kurtulup, kendi içindeki mertebe ve makamları idrak 
edebilmesidir. 

7) "Merkezinde bırakırdım" Sözü Hakikat mertebesinin (Hak Makamının) 
Sözü olabilir. 

Allah razı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öperiz... 



* * * 

(63) Üm... De 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Talep etmiş olduğunuz ödev, Rabbimin bildirdiği veçhile ekte 
sunulmaktadır. 

Gayret bizden, Tevfik Hakk'dan. 

Bu hikâye ile de giydirilmek istenen yeni hal lütfuna hamd ile 
şükranlarımı arz ediyorum. Allah razı olsun. 

"Her şeyi merkezinde bırakırdım" 

(A) SÖZLÜK ANLAMI ÜZERİNDE ÇALIŞMA : 
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Her : Önüne geldiği ismin benzerlerini "teker teker hepsi, birer birer 
hepsi, birer birer tamamı" anlamıyla kapsayacak biçimde genelleştiren söz 

Şey : Duyularla kavranabilen cisimsel nesne, madde, belli bir ağırlığı ve 
hacmi, rengi, maddesi olan her türlü cansız varlık, obje, eşya, söz, olay, iş, 
durum vb.nin yerine kullanılan, genellikle belirsiz anlamda söylenen bir söz; 
Kararsızlık ifade biçimi; Herhangi bir düşünce konusunu göstermeğe yarayan 
belirsiz terim ; Düşünen bilincin konusu olabilen, gerçekte var olmayıp da 
yalnızca düşünülmüş olan her şey, düşünce nesnesi ; 

Bilinçten yoksun varlık, gerçek olan, bilincin dışında, kendi başına var olan 
tek nesne, böyle bir var olan, tek nesne olarak niteliklerin taşıyıcısı söz, 
bilincin kendisine yöneldiği şey; bilinçten, bağımsız olan gerçek nesne; 
Öznenin dışında kalan her konu, insanın dışında kalan, görülebilen, 
dokunulabilen, bir ağırlığı ve kütlesi olan her türlü özdeksel (nesnel) varlık 

Merkez : Bir ülkenin, bölgenin veya kuruluşun yönetim yeri, bir işin 
öğretildiği yer, bir işin yoğun olarak yapıldığı yer, belirli bir yerin ortası, 
biçim, durum, yol, bir kapalı eğrinin veya bazı çokgenlerde köşegenlerin 
kesişme noktası, bir dairenin veya bir küre yüzeyinin her noktasından aynı 
uzaklıkta bulunan iç nokta, özek, bir şeyin çevreden aynı uzaklıkta olan yeri, 
bir kentin, ticaret ve işgörü etkinliklerinin toplandığı çekirdek kesimi, özbölge 

* * * 

Kelimelerin sözlük anlamları ile yola çıktığımızda, "her şey" yani beş duyu 
ile algılayabildiğimiz nesnel alemi/kesret halindeki gözükmeleri, "merkezinde" 
yani HER birimin kendi özünde, hakikatinde, çekirdeğinde/tek bir 
noktada/vahdette bırakmak; 

bir tek'e veya tek bir'e yani tevhide teslim etmek ; zahiri batınında 
bırakmak .. 

Küre yüzeyi merkeze olan mesafesine göre bir merhale, mertebeyi işaret 
etmekte. 

Küre yüzeyindeki her renk (tayfın renkleri / kesretteki görünmeler) , 
merkezdeki noktada birleşerek renksizliğe geçerek nûr'a, gerçekliğe /hakikat 
ve hikmetlere ulaşabiliyor . 



Tam tersini düşündüğümüzde de noktadan, renksizlik kaynağından tezahür 
eden noktalar, ana noktaya olan mesafelerine göre farklı renklere bürünerek 
farklı mertebelerde görünür hale geliyorlar. 

Merkezden çıkarak fark alemine, daha sonra da bilinçlenerek /idraklerle 
tekrar öze / çekirdeğe dönüş ile seyir kemal buluyor. Halka içinde halka ile 
vahdet- kesret arası "yol" alınıyor. 

Merkezde çokgenlerin kesişmesi ise, elmasın (selam) 72 fasadının 
gözüküp, nûr'a ulaşması. .Kürenin yüzeyindeki "hepsi" denen varlık ile 
varlıkları bırakıp tek bir noktaya hiçliğe seyir ... Özdeki "tek"in seyri... 

Merkeze olan mesafede yüzeyde gözüken her bir nokta da aslında çekirdek 
/ merkezdeki noktanın tekrarlayarak gözükmesi olduğuna göre, her şeyin aslı, 
hüviyeti "tek bir" nokta olup, o noktanın çeşitli gözükmeleridir. 
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Dolayısıyla, her şey, her oluşum, merkez referans alındığında, onun bir 
tezahürü olmak sebebiyle kendi merkezindedir.. İrade, oluşum tektir ve 
merkezdedir ; dolayısıyla görünümler de kendi merkezlerindedir.. 

(B) SORULAN SORULARA CEVAP ÜZERE ÇALIŞMA : 

1. Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "ef'al 
alemi içinde" her yönden geçerli midir ? 

Tek varlık olan Allah , bilinen ve bilinmeyen tüm alemlerin O'nun zatından 
sıfatlarına tecellisi ; alemlerdeki tüm oluşlar ise O'nun isimlerinin tecellisi 
olarak ; her bir fiil de onun esmalarından birinin belirişi olarak tespit 
edilebilmektedir. Dolayısıyla tüm varlıklar onun varlığının değişik suretlerde 
tecellileri olup , Kendi başlarına varlıkları yoktur. Ayrı ayrıymış gibi algılanan 
bu nesnelerin, ve her şeyin kaynağı Allah'ın esmasının (isimlerinin) 
manalarıdır. "Efal Alemi" veya "Şehadet Alemi'Vıdeki çokluk "Tek"in 
yansıması, görünür hale gelmesidir. 

Bu bağlamda, ayrı ayrı varlıkların var sanıldığı, gerçekte ise Allah isimlerinin 
manalarının müşahede edildiği çoklukta "TEK"lik yani "MERKEZ" 
yansımaktadır. Her bir şey, tek tek, "TEK"in yansıması ile merkezindedir. 

2. Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, yangın, 
açlık, savaşlar, ırk ayırımcılığı, yoksulluk vs bütün bunlar 
"merkezinde" midir ? 

Enfüsde (kendimizde) ve afakta (etrafımızdaki bütün alem), hareket ve 
sükunette görülen tüm fiiller Hakk'ın işleyişidir. Suların akması, kuşların 
uçması, insan ve hayvanların yürümesi, arabaların ilerlemesi, dağların ve 
ovaların durması hepsi Hakkın bir fiilidir. Bizim elimizden işleyen de Hak'dır. 
Hakkın bize verdiği kuvvet ve kudretle bunlar harekete geçer. Bütün 
alemlerde gördüğümüz hareket ve durağanlık Hakkın kudreti ile olmaktadır. 
Hiçbir şey O'nun dilemesi olmadan yerinden kıpırdayamaz. Bizi ve bütün 
alemleri yaratan Hazret-i Hakk'ın fiilidir. Saffat 96: "Vallahu halakakum 
vema ta'melun" - Hâlbuki sizi ve yaptıklarınızı Allah yarattı.. 

3. Gene yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın 
bütün "enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerli midir ? 

4. Karşımıza çıkan her türlü eksi - artı diye ifade edilen hadiselerin 
hepsi için onlar da merkezindedir diyebilir miyiz ? 

"Amentü billahi ve bi'l kaderi hayrihi ve şerrihi mine'llahu Teala" - Hayır ve 
şer Hakk'ın fiilidir ; kulun hayır ve şer yapmaya ihtiyari iktidarı yoktur; fail 
ancak Allah'dır ; dilediğini diler ve halk eder. (Tevhid-i ef'al - fenafillah) 

Esasen, hayır ve şerri birbirinden ayırmak veya ikisini bir görmek seyr-i sülük 
mertebelerine göre farklılık göstermektedir. Her ikisi de Hakk'dan geldiğine 
göre birbirinden ayrı mıdır ? (Cem-ül Cem - bekabillah) Dolayısıyla, mertebe 
algılaması / idrakine göre o idrak mertebesinin merkezindedir denebilir. 

5. Karşımıza çıkan her türlü artı- iyi hadiseye merkezindedir diyebilir 
miyiz ? 

Karşımıza çıkan her türlü eksi- kötü hadiseye merkezindedir diyebilir 
miyiz ? 

Tasavvufta zıtlıkların birliği esas olduğuna göre, zıt kavramların birbirini 
çekerek, birbiri içinde ifna olması ile tevhid'e ulaşmak mümkündür. 4. sorunun 
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cevabında, mertebelere göre (tenzih-teşbih /fark/ayırım ve tevhid/vahdet) 
kendi mertebe merkezlerindedirler. 

6. Merkez ne demektir ? 

Çevresi sayısız noktalardan oluşan bir daire , bu sayısız noktalardan daire 
merkezine giden sayısız yarıçaplar çizilebilir. Bu yarıçapların her biri çember 
üzerindeki bir noktayı merkeze bağlar. Bu dairenin çemberini şeriat, 
üzerindeki noktaları bireysel nefisler, 

her bir noktadan merkeze giden yarıçapları tarikat, merkezi ise hakikat / 
tevhid / vahdet / Allah ve görünme vesilesi olarak makam-ı Muhammed - 
gönül - olarak değerlendirilebilir. 

7. "Merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir? 

Ahadiyyet - Allah'ın zâtını zâtı ile bilme mertebesine aittir. 

Al la hu alem. 

Allah razı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öperiz... 



* * * 

(64) Ve... De 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Çalışmalarımızın altıncısı olacak, (Her şeyi merkezinde bırakırdım!) 
hikâyesiyle ilgili olarak, gönderdiğiniz çalışma ile ilgili soruları 
değerlendirmeye çalışalım. 

Bu hikâyede Efendi Babamız, Piriyet makamında Sümbül Efendi olarak 
görünüyor. Bizleri de Musa Efendi yapıyor, giydirerek terakki etmemizi 
sağlıyor. 

Hikâyenin geliş tarihi; 

14-10-2013, toplamı 14+10+20+13 = 57 & 5+7 = 12 Hakikati Muhammed 
(a.s.) 

Değerlendirmenin teslim tarihi; 

31-03-2014, toplamı 31+03+20+14=68 & 6+8 = 14 Bedri Münir (Nuru 
Muhammed a.s.) dür. 

(1) Allah bütün bilinen ve bilinmeyen âlemleri kapsamıştır, tektir, yaratıcıdır. 
Eşi, benzeri ve zıddı yoktur. Bilinen ve bilinmeyen tüm evren ve âlemler onun 
zatından sıfatlarına tecellisidir. Âlemlerdeki tüm oluşlar ise onun isimlerinin 
tecellisidir. Her bir hareket, iş, fiil onun güzel isimlerinden birinin 
görünüşüdür. 

Dolayısıyla evrende var saydığımız tüm varlıklar onun varlığının değişik 
suretlerde görünüşleri olup kendi başlarına varlıkları yoktur. Bu çokluğu, ayrı 
ayrı varlıklar zannetmenin sebebi ise beş duyudur. Beş duyunun tabiatında 
olan eksik, kısıtlı algılama kapasitesi, bizi yanıltır ve çoklukta yaşadığımızı var 
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sanırız. Ayrı ayrıymış gibi algılanan bu nesnelerin ve her şeyin kaynağı Allah'ın 
esmasının (isimlerinin) manalarıdır. Manaların yoğunlaşmasıyla bu "Ef'al 
Âlemi" dediğimiz çokluk oluşmuştur. 

Bir adı da "Şahadet Âlemi" olan, ayrı ayrı varlıkların var sanıldığı; gerçekte 
ise Allah isimlerinin manalarının müşahede edildiği âlemdeki çokluk Tek'in 
yansıması, belirişidir. Bu izaha tasavvufta Vahdet-i vücud (Varlıkların birliği, 
tekliği) denir Kesret âlemi yani çokluk âlemi, ef'âl âlemidir. Çokluğun 
oluşturduğu mülk ya da melekût boyutunda sayısız fiiller söz konusudur. 

(2) Hakikatinde buradaki olayların açılımlarının aslı aynıdır, görünümleri 
farklıdır. Allanın, ayırımı yoktur. Kişi muhabbetteyse olaylar zevktir, 
delaletteyse azaptır. Acılarımız hakiki hüviyetimizi bulmak için rahmet olur. 
Olaylara beşer gözümüzle bakarsak, doğa (zelzele, toprak kayması, fırtına, 
yağmur, yıldırım çarpması) ve kişiye bağlı (yangın, açlık, avaşlar, ırk 
ayrımcılığı) bize şer olarak görünür. Olaylara İrfan Ehli olarak bakarsak, 
olaylar Han'ın nizam'ı ilahisi içinde, merkezindedir. 

(3) Enfüs, nefse ve nefsin içine bakan anlamına gelmektedir. Nefis bir varlığın 
kendisi, bedeni ve bedenin içi ve maddi yapısıdır. Nefis kelimesinin çoğulu 
"enfüs"dür. Enfüsî deliller denilince insanın bedenine ve iç dünyasına, ruhanî 
yönü olan duygularına ve duygusal yönüne bakan delillerdir. Nasıl koca kâinat 
Allah'ın varlığına ve birliğine şahitlik ediyor ise, aynı şekilde küçük bir âlem ve 
kâinat olan insanın mahiyeti ve manevi cephesi de aynı şekilde Allah'ın 
varlığına ve birliğine şahittir. 

Allah'ın nizam'ı ilahisi içinde merkezindedir. Bu kavram Afak kavramının 
karşıtıdır. İnsan dışında bulunan bütün kainat ve kevniyattır. Güneş, ay, 
yıldızlar gezegenler, bağlar bahçeler, sular, toprak, hava vs. hepsi Allah'ın 
varlığına ve birliğine işaret eden afakî delillerdir. Kâinattaki bütün eşya hikmet 
ve inayet lisanî ile bize Allah'ı tarif eder, onun isim ve sıfatlarını bize tanıttırır. 

(4) Eksi ve artı diye ifade edilen hadiselerin hepsi merkezindedir. Tevhid 
anlayışı; doğru-yanlış, olumlu-olumsuz, olması gereken doğrular-olmaması 
gereken yanlışlar gibi kavramların tamamını bir bütünlüğe kavuşturur. Eksiler 
ve artılar yoktur, Hak vardır. Hakikat vardır ve her şey onun görünmesinden 
ibarettir. Yeter ki teslim olmak için teslim olanlardan olalım. 



(5) Eksi ve artı zıt kutuplardır, birbirlerini çekerler, neticesinde (nötr) ışık olur. 
Hadiseleri iyi kötü diye sınıflandıranlayız. Neye göre iyi, neye göre kötü. Fiilin 
faili Allah'tır. Yapan ve yapılan O olduğuna göre, her şey yerli yerinde ve 
merkezindedir. 

(6) Merkezinde, her yerde, her şeyde Allah'ı müşahede ediyorum demek. 
İsim olan noktada, risalet taşıyan Allah'ın görünmesi Âdem'dir. Ya Âdem 
hitabıyla görünür oldu. Ne varsa âlemde o var Âdem de. Hüve hüviyet 
noktasıdır, Velâyeti Muhammed'dir (a. s.). 

Nokta açılıyor, açıldıkça içinden binlerce nokta açılıyor. Kalpteki kara nokta 
açılıp kapanıyor, Muhammedi (a. s.) gönlü sevdayı süveydayı anlatıyor. Âlem 
ancak ilimle anlaşılabilir. İlim arttıkça da âlemler değişir ve çoğalır. İşte biz bu 
ayrı ayrı âlemleri süratle bir noktada toplayabildiğimizde insan oluruz. Kâinat 
bir noktadan ibaret iken kalem bu noktayı uzatıp harfleri, o harflerden 
kelimeleri yazmıştır. Her kelimeye birer isim, her isme de ayrı bir huy verildiği 
için tantanalar çoğalmıştır. Eğer insan cümleyi bir noktada toplayabilirse 
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geriye ne kâinat, ne de onun tantanaları kalır. Elif halindeki nokta; kıyam, dal, 
mim (namaz) Muhammed (a. s.) olarak bir (1) i, hüve (Velâyeti Muhammed 
a. s.) sıfır (0) ı gösterir, bu da varlık ve yokluğu merkezi gösterir. 

(7) Muhammed (a. s.) 4 mertebesi vardır. (Şeriat - Tarikat - Hakikat - 
Marifet) 

Ef'al âlemi - esma âlemi - sıfat âlemi - zat âlemi dir. 

Şeriat ve Tarikat mertebesinde -tenzih- vardır. İlahi varlık görülmez bilinir, 
bizden uzaktadır. 

Hakikat mertebesinde -teşbih- vardır. (Fena fillah) kul yoktur, yine görülmez. 

Marifet mertebesinde -tevhid ve vahdet- vardır. Kuldan görende ve 
görülende Hakk'tır. Merkezinde bırakırdım sözü Marifet (Zat makamı) dır. 

Allah râzı olsun. 

Hürmetle ellerinizden öperiz... 



* * * 

(65) Ya... Ça... 

Ve aleyküm selâm Terzi Babam, 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Merkez; Hüve'nin ortasındaki nokta yani her şeyin aslı olan Muhammet'tir. 
Başa gelen olaylar sınava tabi olmamız ve yetişmemize vesile olması açısından 
gereklidir. Hayır gibi görünenler şer, şer gibi görünenler hayır çıkmasından 
dolayı biz hakkımızda neyin iyi yada kötü olduğunu bilmediğimizden 
merkezindedir. 

Sümbül Efendi sorduğu ilk soruyla dervişlerine Allah'lık hususiyetini 
giydirmek istedi. Fakat kimse Allah'a göre düşünemediğinden Musa Efendi 
haricinde asıl cevabı veremediler. Fakat Musa Efendi'de "Bu mümkün değil" 
derken bir anlığına da olsa itiraz haline düştü. Çünkü Şeyhi ona orada o 
soruyu soruyorsa, o sorunun hakikatini ona giydirecekti. Zaten daha önceden 
de Sümbül Efendiye itiraz etmesi halinden ötürü verdiği bu tepkide az da olsa 
pürüz vardı. Bu sebepten tam her şey yerine oturmadı. 

Sonrasın da verdiği "Merkezinde bırakırdım" cevabıyla asıl cevabı verdi. 
Sümbül Efendi'nin ikinci sorusunda çiçek istemesiyle de aslında dervişlere 
kendi hallerini getirmesini istedi. Herkes hayatiyeti bitmemiş gösterişli en 
güzel çiçekleri getirip beğenilmek istediler. 

Merkez Efendi de solmuş, hayatiyeti bitmiş papatya getirdi bu da şekil 
itibariyle ortasında yuvarlak ve her papatyada o kısım sarıdır. Sarıda rıza, 
razılık. Bu imtihanın sonunda oturmayan husus yerine oturdu ve razılık 
noktasına gelerek Hak gözüyle baktı. 

Allah râzı olsun. 

Hürmetle ellerinizde 



* * * 
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(66) Se İy, 



From: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: Merkez Efendi Tefekkür Çalışması 

Date: Sun, 16 Mar 2014 23:37:06 +0200 

Hayırlı akşamlar Se kızım. Yazına ancak bakabildim ellerine diline sağlık 

epey oğraşmışsın, güzel olmuş, Cenâb-ı Hakk daha nicelerini nasib eder 
inşeallah. Bilindiği gibi bu çalışmalar bir imtihan vesilesi değil, idrak 
geliştirmesi çalışmalarıdır. Ve kişilerin doğru fikir üreticisi olmalarını teşvik 
etmek ve onları bu yolda cesaretlendirmek içindir. Seninde yazını dosyasına 
aktaracağım, daha sonra herkese oluşan dosyayı göndereceğim böylece 
herkes herkesin düşünce ve fikrinden yararlanmış ve bu yolla bu mevzu 
üzerindeki düşünce sahasının genişliğini görmüş olacağız. Cenâb-ı Hakk daha 
nice tefekkürlerin yollarını hepimize açsın inşeallah. Selâmlar hoşça kal Efendi 
Baban. 



To: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: Merkez Efendi Tefekkür Çalışması 

Date: Fri, 14 Mar 2014 05:14:41 +0200 

Merkez Efendinin hali olarak ifade ettiği "Her şey merkezindedir ve 
merkezinde bırakırdım" sözü ile tefekkürümüze sunulan hikâye ve devamında 
Efendi Babamız tarafından yol gösterici oluşturulmuş sorular ile tefekküre 
konu olan bahis, teslimiyet, tevekkül, kaza ve kader kavramını idrak, var 
edene rızalık, zahir batın birliği içinde enfüsi ve afaki her olanın hikmetini 
düşünme, fiillere yorumsuz ve kayıtsız bakabilme, genel bir ifade ile Hakikati 
Muhammediye idrak ve yaşantısına dikkat çekiyor. 

Dinlediğimiz sohbetler ve okuduğumuz kitaplar, Ehlullahın hallerine ilişkin 
anlatılan yaşanmış kıssalarla, "evet her şey merkezindedir" müşahade haline 
ruhsal kemalata erenlerin sahip olduklarını öğrendiklerimiz doğrultusunda 
biliyoruz. Bir seyri suluk eğitimi içinde böyle bir eğitime girmiş saliklerin 
gayretleri, duaları da bu idrak içinde hali yaşayan olabilmek doğrultusun- 
dadır. 

Sohbetlerin başında edilen dualarda Efendi babamızın sık sık vurguladığı 
ifade, Allanın bizim anlamamızı istediği yönde anlayışımızın açılması ve Zati 
yönde bir idrak ile basarımızın basirete dönüşmesi şeklindedir. C. Hakkın 
dilemesiyle, mürşidimizin himmeti doğrultusunda, gelecek açılımlarla 
istidatlınıza göre gerçekleşecektir her şey... 

Sunulan hikâye ile, her birerlerimize sorulan ise, 

Merkez Efendi gibi her şeyi merkezinde bırakırdım sözünün bir dervişin 
bilmesi ötesinde yaşaması gereken hali olduğunu öğrendin, peki sen ne 
haldesin? Halin nedir? Kendimizi bir değerlendirelim şeklindedir. 

Ve hikâyenin sonunda da, soruya vereceğimiz cevaplarda, anlatımı 
kolaylaştırmak için, yeni sorularla, şu açılardan düşünebilirsin denilmiştir. 

Her şeyi merkezinde bırakırdım sözlerini "Eğer siz olsa idiniz o 
soru hakkında kendi hayat anlayışınız içinde bu cümleyi nasıl 
düzenlerdiniz?" 
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Sizde aynı şekilde mi cevaplardınız yoksa kendi geliştireceğiniz bazı yeni 
kelimelerle mi! ifade etmeye çalışırdınız? 

Genel olarak sorulan bu sorunun ardından oluşturulan sorulara tek tek 
bakacak olursak 

1- Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "ef 'âl âlemi 
içinde" her yönden geçerlimi'dir? 

2- Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "enfüsi beden 
âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? 

3- Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, yangın, 
açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, "merkezinde mi" 
dir? 

4- Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen hadiselerin hepsi 
için onlarda merkezin de'dir diyebilir miyiz? 

5- Merkez ne demektir? 

6- " merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü olabilir. 
Merkez Efendi, 

"7 kat gökler ve yeryüzü ve onlarda bulunanlar, O'nu (Allah'ı) teşbih 
ederler. O'nu hamd ile teşbih etmeyen bir şey yoktur." (İsra 17/44) 

Ayetinin şahitliği içindedir ve bu müşahede hali içinde, "her 
şeyi merkezinde bırakırdım" sözünü söylemiştir. 

Ve bu hali ile de, Efendimizin, bana eşyanın hakikatini göster yaşantısı 
içinde, dualarına icabet edilenlerden olup, Muhammedi özelliği ile Allanın 
Yeryüzünde bir halife halk edeceğim sözünün kemal görünme yeri olma 
özelliğini taşımaktadır. 

Bizim sorulara vereceğimiz cevaplar ise, tüm mertebelerin yaşantısını 
kendinde bulunduran Allah'ın Hak halifelerinin himmetinin, Allanın izni ile 
ulaşması duası içinde, bulunduğumuz mertebeden, halimize göre 
öğrendiğimiz bilgiler doğrultusunda, bakışımızı Onların bakışına çevirme ve 
hallerini anlama gayreti içinde, idrakini yaşama ve halini taşıma dileğiyle 
tefekkürümüz olacaktır ancak. 

Efal alemi nedir, mülk nedir? 

Efal alemine mülk alemi ve şahadet alemi de denilmesi, verilen bu ismiyle 
de bu alemin mülkün sahibine ait olduğuna, mülkündeki alemlere, ilmine, 
Efendimizin "Allanın Zatını tefekkür etmeyin" sözleri ile Zatının ancak 
özellikleriyle düşünülebileceğine işaret ettiği Zatından ayrı olmayan esma ve 
sıfatlarına mertebeler itibarıyla, kendi kendine şahit olduğuna, işaret edilmek 
için midir? 

Her gün derslerimizde okuduğumuz, Allah esmasının sayısal değeri olan 
Kuranı Kerimde 67. Sırada yer alan Mülk suresinde anlatılanlara baktığımızda 
surenin şu ifadelerle başladığını görürüz. 

"Mülk fiiller boyutu elinde olan onu her an dilediğince tedbir eden ne 
yücedir. O her şeye kadirdir. "(Mülk 67/1) 
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"Ortaya koyacaklarınız itibarıyla hanginizin daha mükemmel olduğunu 
yaşatmak için ölümü ve hayatı halk eden Hu dur. O azizdir gafurdur. "( Mülk 
67/2) 

"Semaları 7 boyut halinde halk eden Hu dur. Rahmanın halk edişinde 
hiçbir uyumsuzluk göremezsin, hadi bakışını döndür de bak, bir kopukluk 
uyuşmazlık görüyor musun?" (Mülk 67/3) 

"Sonra bakışını iki kere daha döndür de bak, bakışın en yorgun aradığın 
kusuru bulamamış halde hor hakir olarak sana döner. "( Mülk 67/4) 

Ayetlerdeki ifadeleriyle C.Hak mülkün sahibi olduğu hükmünü verirken, 

surenin devamında da; 

Hakikatlerini oluşturan Rablerini inkar edenler için cehennem azabı vardır, 
ne kötü dönüş yeridir o. (Mülk 67/6) 

diyerek mülkün sahibini inkarın karşılığına işaret etmektedir. 

Allah c.c nin ellezi bi yedihil mülk ifadesiyle hükümranlığın elinde 
olduğunu söylediği mülk nedir? 

Allah c.c ın sonsuz genişlikteki mülküne, aciz idrak ile yapılan hiçbir tarif 
işaret olamaz elbet, "ALLÂH'ı idrak, ancak O'nun idrak edilemeyeceğini 
idraktir" diyen Hazreti Ebu Bekir in sözü doğrultusunda, sonsuzluğu içinde her 
şey mülkünün kapsamında iken, sonsuz kelimesi bile sınırlayıcı kalmış olur. 

Doğum ve ölüm olayını düşünüp Allanın irade etmesi ve kudretiyle halk 
edildiğini, Allanın varlığına inanan her insan kabul eder de, doğum ile ölüm 
arasında geçen süre de varlığının sebebini unutup, mülk de açığa çıkanları, 
benim diyerek sahiplenir. 

Bu halimiz, Hakkın tecellileriyle halk edilmiş, isim ve sıfatlarını seyretmeyi 
dilediği mülkü olduğumuzu, gerektiği gibi idrak edemememiz, unutmuş 
olmamızla mı alâkalıdır? Sıfat-İsim ve Fiiillerinin en kemal açığa çıktığı 
kabiliyete sahip mahal olan insanlar olarak bizler de bu mülkün içinde değil 
miyiz? 

Göklerde ve yeryüzünde var kabul edilen her şey tek ve ortaksız Allanın 
mülkü olunca, kainatta farz edilen her tasarruf da yüce Allaha ait ise, Ondan 
başkasının tasarrufundan söz edebilir miyiz? 

Tasarrufunda, hiçbir şeyin kendisine ne destek, ne de engel olamadığı 
için, bu tasarruf sadece Onun kendi iradesine dayalı olmaz mı? 

Mutlak ve hakiki egemenliğe sahip, ne yaparsa kendisi ve kendi tarafından 
yapan, bütün sebepler sistemi kendisine yöneltilmiş ve gerçekleşmesi 
kaçınılmaz olanın iradesi, Onun sözü, fiili demek olmaz mı? 

"Bilin ki, göklerde ve yeryüzünde olan her şey Allahındır. Bilin ki, Allanın 
vaadi gerçektir. Ama onların çoğu bilmezler." (Yunus 10/55) 

"O diriltir ve öldürür ve siz O na döndürüleceksiniz" (Yunus 10/56) 

İfadesiyle C.Hak sanki şöyle demektedir; 

Sizin hayat, ölüm ve dönüş gibi bütün gelişimleriniz, anbean Allaha ait 
olduğuna göre, nasıl olurda siz Onun mülkü olmazsınız? Bir mülk, mülk olması 
itibarıyla ancak sahibiyle var olabilirken, sahibinin bulunmadığı bir mülk ten 
söz etmek nasıl mümkün olabilir? 
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Ve ancak sahibiyle var olabildiğini idrak ederek buna şahit olan, bir 
yönüyle fakirlik-hiçlik, bir yönüyle zenginlik-heplik haline ulaşan insan için, C. 
Hak, "yere göğe sığmam mümin kulumun gönlüne sığarım" sözüyle, sonsuz 
alemleri sığdırma özelliği ile de gönlünün mekansızlığına işaret ederek insana 
verdiği değeri anlamamızı mı ister? 

Mülk suresinde ifade edilen, 

Fiiller boyutunu elinde bulunduran hanginizin daha güzel amel işleyeceğini 
yaşatmak için ölümü ve hayatı halk edeniz, gökleri de 7 tabaka halinde halk 
edeniz, Rabbini inkar edersen cehennem yaşantısı sonucuna ulaşırsın uyarısı, 

Rabbini inkar etmeden bil diyerek Rububiyet mertebesine mi işaret 
etmektedir? 

Ayetteki bu ifadeyi Rububiyet mertebesine bağlı olarak var olduğumuzun 
Allah c.c tarafından ifade edilmesidir diye düşünmemiz mi istenmektedir? 

Buradaki Rablık ifadesini bir yönüyle Rabbül Has ve bir yönüyle de Rabbi 
Has idrakinin devamında Rabbül Erbaba işaret olarak düşünmemiz mi 
gerekir? 

"innî enallâhu rabbul âlemîn" (Kasas 28/30) Muhakkakki, ben alemlerin 
Rabbi Allahım. 

Rububiyet mertebesinin kaynağı Rahmaniyet mertebesidir ki, 

Rahmanı n halk edişinde bir düzensizlik göremezsin, Hadi bakışını döndür 
de bak bir kopukluk uyuşmazlık görüyor musun? (Mülk 67/3) 

Ve Rab'lerin i inkâr edenler için cehennem azabı vardır. Ve (o), ne kötü 
varış yeridir. (Mülk 67/6) 

Sure, bu İfadeler ile, bütün varlıklara verilen isimlerin zuhur ettiği 
Rububiyetin, Rabların, her birimin terbiye edicisinin Rahmaniyete-Rahmana 
bağlı olduğuna, kaynağına mı işaret eder? 

Kişinin Rabbini bilmesinin ancak nefsinin hakikatini bilmesi ile mümkün 
olabileceği de hadisi şerifte, 

"Nefsini bilen Rabbini bilir" ifadesiyle peygamberimiz tarafından 
bildirilmiştir. 

Ve kişinin nefsinin bilinmesi, uygulanan nefsani-enfüsi 7 aşamalı bir 
eğitim ile mümkün olabilirken, ayette ifade edilen göklerin 7 tabaka halinde 
halk edilmesi bu paralelliğe işaret etmek için midir? 

Mülk suresi ile ilgili Efendimizin işaret ettikleri vardır. 

"O (Mülk Sûresi) mania'dır,(mania-engel, yok eden) o münciye'dir 
(münciye- kurtaran- kurtarıcı), onu kabir azabından kurtarır". 

"Her mü'minin kalbinde, TEBAREKELLEZİ BİYEDİHİLMÜLK' ün olmasını 
arzu ederdim". 

Mülk suresinin okunmasının kabir azabından koruduğuna 
peygamberimizin işaret etmesi ile birlikte, Efendimizin her müminin kalbinde 
tebarekellezi biyedihilmülk olmasını arzu ederdim sözünün, bir yönüyle kâmil 
mümin olmanın koşulunu ifade ettiğini düşünerek, surede geçen; 

"Hakikatlerini oluşturan Rablerini inkar edenler için cehennem azabı vardır 
ne kötü dönüş yeridir o" ifadesini birlikte düşündüğümüzde, 



164 



Ayetin bizlere seslenişini nasıl anlamamız istenmektedir. 

Senin ben dediğin ve muhtariyet kurduğun mülkte, mülkün sahibinin 
varlığına, öncelikle, Rububiyet yönüyle teslim olma halini nefsinde-enfüste 
müşahede edersen, varlığını gerçek sahibine teslim edersen, ve sonrasında 
afakta müşahede edersen, bu idrak ve hal içinde tüm etkilenmelerden 
korunmuş olarak, bedensellik yaşantısından, Hakikatini, ruhaniyetini 
yaşamaya yönelerek cehennem azabından-beden kabrinden kurtulursun 
denilmek mi istenmektedir? 

"Nefsini bilen Rabbini bilir" 

Enfüsi-nefsani eğitim denilen Nefsin hakikatini bilme eğitimi, emmare nefs 
ile başlayan ve safiye nefs ile tamamlanan olduğuna göre, 

Emmare nefsin özelliği, fiilleri ben yapıyorum anlayışında ve yaşantısında 
iken, Nefs safiye mertebesine ulaştığında. 

Evvelce var zannettiği, tamamen kendisine mal ettiği birimsel varlığının 
aslında var olmadığını, bunun bir şartlanma ve hayali-vehmi bir mahsul 
olduğunu, ancak Hak ile var olabildiğinin şuuruna vararak, Allanın mülkünde 
ikiliğe yer olmadığı, görünen varlıkların onun zuhur mahalleri, tecelli yerleri 
oldukları ve bunların kendilerine has varlıkları olmadıklarını idrak etme, ve bu 
idrak ile de "bugün mülk kimindir" sorusuna müşahedesi ile "vahid ve kahhar 
olan Allahındır" cevabını verme haline ulaşarak, varoluş nedeninin Hakikati 
Muhammediye ye dayandığını her anında hatırlayarak, "sen olmasaydın, sen 
olmasaydın, alemleri halk etmezdim" kudsi hadisinin, varlığının sebebi 
olduğunu, Var oluşunun, Allanın, Efendimize olan sevgisi ve bilinmekliğini 
sevmesinden kaynaklandığının ilmel aynel ve hakkal yakın mertebeleri 
itibarıyla müşahadesini yaşar. 

"Ve Ben, nefsimi temize çıkarmam, muhakkak ki, nefs var gücüyle 
kötülüğü emreder. Rabbimin rahmet ettiği müstesna. Muhakkak ki, Rabbim 
Gafurdur, Rahimdir" (Yusuf 12/53) ayetiyle nefsi temize çıkarmanın, 
saflaşmanın ancak rahmetinden gelen rahim ile Onun lütfü dahilinde mümkün 
olabileceğini, bu idraki oluşum ve müşahadenin kendisiyle yaşanabileceğini 
belirtirken, bir yönüyle de noksan görmekten tenzih etmek idrakine mi işaret 
eder? 

Kaynağı aklı küle, ruha dayanan, aklı küllün faaliyet sahası olan nefsi 
külden kaynağını alarak açığa çıkanlardan razı mıyız? 

Bu konu, Allah c.c tan, Uluhiyet mertebesinden ve ordan perdelenerek 
açılan Rahmaniyet ve Rububiyet mertebesiyle Rabbimizden, dolayısıyla daha 
genel ifade ile mülkün sahibinden razı olup-olmamakla alakalıdır diyebilir 
miyiz? 

Razı ve marzi olarak, Rabbine dön hitabından anladığımız nedir? 

Allanın bizden razı olması, bizim öncelikle ondan razı olmamız ise, bu 
razılık, mülkün Ona ait olduğuna yapılan bir razılık olmuş olmaz mı bu 
doğrultuda.. 

Cennetime gir ifadesi Rabbine dönmenin ardından gelerek elde edilen- 
yaşanan bir hal olması itibarıyla, Rabbini yani perçeminden tutup seni 
sürükleyeni bilerek yaşa hitabıyla karşılaşırız. Ayrıca bu hitaba muhatap 
olmayan var mıdır alemde? 
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Bu soru ile de, bunu bilmeden yaşamak ve idrak içerisinde yaşamak hali 
açığa çıkar ki, bizden istenen nedir? 

Zaten halk edilmiş her şeyi Rabbi perçeminden tutup sürüklerken, bilse de 
bilmese de bu böyleyken, bizden istenen arif olmamız, bunun idraki ve 
müşahadesi içinde yaşamamız mıdır? 

Cennet cehennem olarak ifade edilen kavramlar ölüm ötesi yaşam için mi 
geçerlidir? Cehenneme ateş almaya giden evliyanın orada ateş bulamamasıyla 
görevli meleklerin burada ateş olmaz herkes ateşini kendisi getirir ifadesi ile, 
anlatılan kıssayı düşününce cennet ve cehennem bu âlemde, şahadet 
aleminde kazanılan olunca, irfani açıdan bunu nasıl anlamalıyız? 

Arif olan için Mülkte mülkün sahibinden ayrı olduğunun haliyle, ben 
öznesiyle Bizden uzak yaşamak gaflet, mülk de dilediğince görünenin idrakini 
taşıyarak bu müşahede hali içinde ben olarak yaşamaktan Bizliğe ulaşarak 
müşahedeli yaşam hali Hak ile olmak olarak ifade ediliyorsa, 

Arif olanın cenneti de cehennemi de istemeyip dilerse cennetine koyar, 
dilerse cehennemine teslimiyeti içinde, Hakkın seçimini dilemesinin bu 
alemdeki hali nedir? 

Asıl olan hangi hal içinde olunursa olunsun, Onda Onun ile olunduğunun 
idrakini ve halini taşımak ise "inna lillahi ve inna ileyhi raciun" ayetinin yaşamı 
içinde bir teslimiyet kişiyi özgü deştirerek cennete taşıyan olmaz mı? 

Kemâl bir Seyri sülük eğitiminin kişiyi getireceği nokta Muhammedi ahlak, 
hal ve edeb olmalıdır. Bu eğitim içindeki salik, kendini ve kendinden açığa 
çıkanları seyrederken Muhammedi mana ve adab-ı Ali ölçüsüne tutunarak 
bunun takibi ve duası içindedir. Ölçüsünün Kuran-ı Kerim Resulullahın örnek 
yaşamı ve sözleri olduğunu her anında hatırlayıp tercihleriyle Resulullaha 
uyması gerektiğini bilir. 

Yorumsuz bakabilmek haline taşınmak, açığa çıkanları sahiplenerek 
beğenmekten sakınıp sadece bir mahal olduğunun acziyetiyle her şeyin 
mülkün sahibinin dileğiyle oluştuğunun idrak ve yaşantısı içinde her şey 
Seninle Senden deyip, bütün tecellilerinden razı olma teslimiyeti ve tevekkül 
noktası olunca, kaygıları teke indirenin diğer kaygılarına Allah kefil olur 
sözünün yaşantısına geçmiş olarak, tek kaygıdan arifin anlaması gereken de 
Hakkı müşahede edememek kaygısını taşıması mıdır? 

Huvel evvelu vel âhiru vez zâhiru vel bâtın (bâtınu), ve huve bi külli şey'in 
alîm (alîmun).(Hadid 57/3) O, evveldir (ilktir) ve ahirdir (sondur), zahirdir 
(alâmetleri tüm varlıklarda görünendir) ve bâtındır (gizli olandır). Ve O, 
herşeyi en iyi bilendir. 

Acziyetin farkındalığı içinde teslimiyete çekilmek, daha çok kişinin 
çaresizliğini hissettiği hallerinde oluşmaktadır ki, bu seyri sülük içinde kabz 
hali olarak da ifade edilen gönül sıkıntısı hali, ya da kendinden açığa 
çıkanlarda eksiklik içinde memnuniyetsizlik halidir. Yaşatılan bu halin hikmeti 
de acziyetin duyurulması için midir? Sen de hüküm sahibisin, halinin 
duyurulmasıyla merhametine sığınılması için midir? Ve hiçbir halin kalıcı 
olmadığı değişen haller ile kalpler onun iki parmağı arasındadır halini 
yaşatması mülkünde dilediğince tasarruf ettiğinin hal edinilmesi için midir? 

Var ettiği hiçbir şeyden vazgeçmeyenin, bu alemde nasibi olmayanları 
dahi, adına cehennem dediği laboratuvarında temizlemeye devam edecek 
olması da rahmetinin eseri değil midir? 
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Kişiyi huzursuzluğa iten zanlar ve vesveseler, sebeplere bağlanarak 
yorumsuz ve kayıtsız bakamama, merkezi unuttuğu hallerdir. Bu ise 
teslimiyetten uzaklaşılan huzurda olunmayan haller olarak ifade edilir. 

Oysa Allaha teslimiyet içinde güvenip tevekkül edenler, her halde, Allahu 
Tealayı esma ve sıfatlarıyla bildikleri için, varlığın bir gölgeden ibaret 
olduğunun, her şeyin Onunla gerçekleştiğinin idraki ve müşahadesi içinde 
"Onlar için, korku ve hüzün yoktur" ayetini yaşayanlardır ve Rablerine karşı 
daima hüsnü zan içerisindedirler diye düşünmemiz gerekmez mi? 

Rasûlüllah Aleyhisselâm, Allah'ın şöyle buyurduğunu rivayet etmiştir. 

"Ben, kulumun Benim hakkımdaki zannı üzereyim, öyleyse kulum Benim 
hakkımda hüsn-ü zan da bulunsun" 

Bu doğrultuda, bir yönüyle tasavvuf eğitiminin kişide oluşturacağı hal, her 
an her haliyle hüsnü zan merkezinde olmasıdır diye düşünebilir miyiz? 

Hüsnü zan, Allahu Tealanın Gafur, Rahim olduğuna dolayısıyla da 
Rahmetinin gazabını geçtiğine itikat etmek ise, Allah Teala'nın rahmetinden 
ümit kesmemizi yasakladığını düşünmemiz gerekir. 

Allanın bağışlaması ve mağfiret etmesi Onun kulları olması itibarıyla, 
mülkünde dilediğince tasarruf edici olması haliyle gerçekleşen olunca, O 
dilediğine kendi kulları olması itibarıyla dilediğince karşılığını verendir 

Resulullah Efendimiz şöyle buyurmaktadır; 

"Hiç kimsenin ameli, kendisini cennete götüremez. Beni de. Rabbimin 
rahmeti olmasa ben de cennete giremem. " 

Herşey merkezindedir sözünü, enfüsi itibarıyla, idrakimizce, 
öğrendiklerimiz doğrultusunda böyle tefekkür etmeye çalışırken afakta 
görünen fiillerde de durum farklı değildir. 

Ve muhakkak ki, güldüren ve ağlatan 0-"HU" dur. (Necm 55/43) 

Ahmed ibn Muhamed ibn İbrahim el-Vaiz kanalıyla Hz.Aişe den rivayette o 
şöyle anlatır; 

Allanın resulü (s.a.v.), gülmekte olan bir topluluğa uğradı da onlara; 

"Şayet benim bildiklerimi bilmiş olsaydınız, çok ağlar az gülerdiniz" 

buyurmuş ve bunun üzerine Cibril bu ayeti kerimeyi getirmiş. Hemen 
onlara dönmüş ve "Henüz kırk adım bile atmamıştım ki Cibril geldi ve: 
"Şunlara git ve onlara de ki: 

"Allah Teala: "Gerçekten O dur, güldüren de ağlatan da" buyuruyor de " 
dedi. 

(Kuran ayetlerinin iniş sebepleri-çağrı yayınları-Bedreddin Çetiner) 

Afaki alemde, tahammül edilemeyen, sevilemeyenler nelerdir? 

birimin tahammül edemediği, sevemediği farklılıklardır, 

kendine, kendindeki isimlere, fıtratına benzemeyenlerdir. 

Ayanı sabiteler itibarıyla benzerlik taşımayanlar, birbirini sevmekte ve 
dolayısıyla da kabul etmekte zorlanır. 

Oysa Rableri itibarıyla hepsi razı olunanlardır. 
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Kolaylıkla kabul edilenler, sevilenlerde; 
Kendindeki isimlere benzeyenlerdir. 

Rableri itibarıyla benzer özelliklere sahip olanlar birbirlerini kolaylıkla anlar 
ve severler. 

Kim hangi halkadan Bela ve Rabbuna-Evet Rabbimizsin demiş ise, o 
halkadakilere yakın, diğerlerine uzak hisseder kendini. 

Bu farklılıklarla, birbirinden rızasızlık nasıl başlamıştır? 

Allah c.c sonsuz güzelliği içinde sıfat ve isimlerini var ettiğinde, isim ve 
sıfatlar bilinmekliklerini istemişler, ve elbiseleri giydirildiğinde de farklılıklar 
belirmiştir. Ve birbirine benzemeyen isimler birbirinden razı olmamışlardır. 
Halbuki vucud giydirilmeden önce bir düşmanlıkları olmadan hepsi birin içinde 
birlikteydiler. Dolayısıyla tahammülsüzlükler bu aleme ait olan farklar içindir. 
Ve bu alemdeki farklılıklar Rubibiyet yönüyledir. 

Bu idrakten uzaklaşılmakla başlayan tahammülsüzlük içinde farklı olana 
kızılır, suçlanır. 

Olayların değerlendirilmesi, hadisenin içindeki olumsuzluğa sebebiyet 
verdiği düşünülen kimliklerle birliktedir. Kimlikleri dahil etmeden, hadiseyi tek 
başına değerlendirmek zordur. Sebepler zincirine bağlı bir düşünme ve 
değerlendirme şeklidir etkin olan. Ve sebeplerin oluşturduğu duygular 
düşünceler zinciri içinde fiiller ortaya konulduğu düşünülür. Yaşadığımız 
alemde tecellilerin oluşumunda bir anın bir önceki andan haberi var mıdır? 
Sebeplere bağlı mı oluşur her tecelli? Yoksa oluşturulmuş bir filmin her bir 
karesinin diğer bir karesinden bağımsız olduğu ve karelerin ardı ardına 
seyredildiğinde bağıntıların kurulması midir söz konusu olan. 

Hadiselerin iki şekilde oluştuğu söylenir, işleyen sistem gereği ya bizden 
açığa çıkan bir halin getirişidir, ya da tekamülümüz için terbiye amaçlı 
oluşturulmuştur ki, her iki durumda da rahmet olduğuna işaret edilir. İlkinde 
bizden açığa çıkan bir halin nötr edilmesi, ikincisinde ise rızalık söz konusu 
olursa karşılığının kendisinden verileceğine işaret edilir. 

Amaç terbiye olunca da hadiseler hiç bitmez, vefasızlık etmeden başka bir 
hadise ile, yeni bir fırsatla tekrar çıkar karşımıza yine geldim, hadi B-eni gör, 
hadi B-ana aşkını ispat et, hadi idrak edemediğini şimdi idrak et diyerek 
olumlu-olumsuz, cemal-celal nitelemesine sahip her hadisede hatırlamamızı 
ister unuttuğumuzu. 

Unuttuğumuz nedir? 

-Allanın Zatı, Sıfatları ve İsimleri ile Uluhiyetini kendimizde ve alemde ilan 
ettiğidir. 

-Allanın, tecellilerini kestiği anda hiçbir fiilin ve hareketin olamayacağı ve 
bu hal ile de, bütün varlığın tek an da Hakka teslim olduğudur. 

-Alemde, Aklı kül ve nefsi kül izdivacının açığa çıkardığının işleyişidir. 

-Her var edilmişin fıtratına, mertebeler itibarıyla teslimiyet içinde 
olduğuyla her şeyin merkezinde olduğudur. 

-"Kün fe yekûn" "hâzâ min fadlı rabbî" ayetleriyle teslimiyet ve tevekküle 
davet edildiğimizdir. 
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-Nuru Muhammediyenin ışığından var edilmiş olan her bir ruh olarak, 
ruhlar aleminde, o ezel toplantısında Hak Tealanın yakınlığının huzurunda 
birlikte olduğumuzdur. 

-Ruhlar aleminden cisimler alemine gelmekle, nefs adını alıp, bir yönüyle 
ruha bir yönüyle tabiata bakan haliyle aslımızı unuttuğumuz ve idraki tekamül 
ile yeniden ruhaniyete ulaşmamızın istendiğidir. 

-Bütün varlığın devamının Allanın kuvvet ve kudreti ile sağlandığı, varlığın, 
temel kaynağının Allahü Tealanın Uluhiyetine dayandığı yönüyle Hak, 
tecellilerine mahal olan halk görüntüsüyle de gölgeden ibaret olduğudur. 

*** 

Abdulkadir Geylani-Mektubatı Geylani eserinden (s. 74) 

Bütün mesele o ruhlar alemi bahçesine girmekte. Oraya girdikten sonra bir 
el uzanır ve parmağıyla işaret eder ve şöyle seslenir. 

ulâike ketebe fî kulûbihimul îmâne...İşte şunlar var ya, Rabları onların 
arı duru kalplerine iman yazdı (Mücadele 58/22) 

Bu ilahi hitap canibinden esen latife rüzgarları, oraya girer, pak kalblere, 
gayet rahatça kokularını sindirir geçer., işte bundan sonradır ki, kalp kandilleri 
Allanın nuruyla yanmaya başlar. 

vallâhu mutimmu nûrihî... Allah nurunu tamama erdirecektir... (Saff 
61/8) 

Cümlei celilesi gereğince, o kandil yanar... yanar... hep yanar... parıldar... 
etrafını da aydınlatır... 

O aydınlık daha ziyade nereyi gösterir bilirmisiniz... Anlatayım: 

Yevme tubeddelul ardu gayrel ardı ...Yer başka bir yer 
oldu...(İbrahiml4/48) 

Ayetiyle belirtilen müşahede alemini. O kandil bu müşahade alemini 
gösterir... Orada çakan şimşekleri gösterir; 

Bundan sonra şevk dağları da kalmaz. 

fe cealnâhu hebâen mensura... Hepsi dağılır yok olur (Furkan 25/23) 

zahirde görülen bir şey mi var? Boşuna onlara varlık verme... Hepsi 
yürümekte... Ve hiçliğini aramakta... 

o halde bu görülen dağlar tepeler ne? Diye soracak olursan, o zaman 
sadakat dili sana şu ilahi cümleyi yetiştirir: 

Ve terel cibâle tahsebuhâ câmideten ve hiye temurru merres 

sehâb... sen dağları duran camid bir şey sanırsın? Halbuki onlar bulutlar gibi 
yürür.. (Nemi 27/88) 

*** 

Ve yaşanan bütün hadiseler, unuttuklarımızı hatırlatmak içindir ve 
kıymetlidir. 

Ve Allah c.c, bu alemde Peygamberini göndermek suretiyle yeniden bu 
birliğe davet etmektedir. Bu birliği idrak ancak peygamber ve onun varisi 
olanlarla mümkündür ki, Onlarda bütün isimler mevcuttur ve her isme 
anlayacağı şekilde hitap edebilir, bu hitapla birliğe davet edebilir. 
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Hadiseler genel olarak ya cemali yada celali olarak adlandırılır; 

Musa Bin Şeyh Tahir Tokadi nin bir risalesinde Celal ve Cemal tecellileri 
şöyle ifade edilmektedir. 

Ne zaman ki, Ahadiyet nuru kahr yüzünden tecelli kılıp, 

"Küllü men aleyha fan" (Rahman 55/26) 

"Yeryüzündekilerin hepsi fanidir" sırrı zahir olsa buna celal derler. 
Eğer o nuru mutlak, 

"Külli şeyin halikun illa vecheh" (Kasas 28/88) 

Allanın vechinden başka her şey helaktedir latif yüzünden cemal arz edip, 
"Feeynema tuvellu fesemme vechullah" (Bakara 2/115) 
"Nereye dönseniz Allanın vechi ordadır" Sırrı zahir olsa buna cemal derler 
Bu doğrultuda, 

Birlik hakikatinde Cemal ve Celal aynı nurun tecellisidir, gerçekte varlıkları 
yoktur. Bir olan bu nur, kahr yüzünden tecelli ederse Celal, latif yüzünden 
tecelli ederse Cemal adını almış olur. 

Başımıza gelen celali hadiselerle bizde açılmak istenen idrakin, 
yeryüzündekilerin hepsi fanidir, cemali hadiselerle de, bizde açılmak istenen 
idrakin, Allanın vechinden başka her şey helaktedir, Nereye dönseniz Allanın 
vechi ordadır, sırrı olduğunu düşünürsek, 

Hem celali, kahr olarak, hem de cemali lütuf olarak adlandırılan 
hadiselerle biz de oluşması amaçlanan ortak idrakin, bir yönüyle, her şeyin 
Allanın tecellileriyle oluşması, esma ve sıfatlarıyla görünmesi ve bunlarında 
Zatına dayanmasıyla Hak, bir yönüyle de, var olup yok olan tecelli 
zincirleriyle bir yandan oluşum bir yandan bozulma durumunda olan bu 
alemde hadis özelliğini taşımasıyla halkiyete sahip olduğu, gölgeden ibaret 
olduğu, ve kesret yönüyle zuhuru olduğudur şeklinde düşünebiliriz. Bir başka 
ifadeyle, varlığın Hak yüzünü görmek, Allanın vechinden başka her şeyin 
helakta olmasıyla, nereye dönülürse sadece Allanın vechinin görüldüğü idrak 
ve yaşantısı olurken, varlığın halk yüzünü görmek, yeryüzündekilerin hepsi 
fanidir idrak ve müşahadesi içinde bir bakış olmuş olur. Bu yönüyle varlığın 
Hak yüzünü görmek teşbih, halk yüzünü görmek tenzih olarak da ifade 
edilebilir, ve kemal bakış, teşbih ve tenzih birlikteliği içinde tevhid bakışıdır. 

C.Hak, herşeyin inceliklerini, gerçeklerini, gizliliklerini bilmesiyle hem 
cemal ve hem de celal olarak nitelenen hadiselerin lütuf olduğunu 
düşünmemizi istemektedir ki, peygamberler tarihinde, onlar için bela ve 
musibet görünen bütün fiiller birer nimet olmuş ve Onları kemalata 
ulaştırmıştır, kendi kemalatlarına ulaştırmıştır. 

Halk eden (halk ettiğini) bilmez mi? Ve O; Lâtiftir, Habîr'dir (haberdar 
olandır). (Mülk 67/14) 

Hadiselerin, afaki alemde var gibi görünen kimlikleri soymak için geldiğini 
söyleyebiliriz. Zahir alemin şartlarına göre, açığa çıkan filleri itibarıyla bizi 
yoran, bu alemde hayatımıza dahil edilmiş kimlikler, zahirde beklentilere 
cevap vermeyen halleriyle, bir yönüyle Allanın vechinden başka herşey 
helakta, nereye dönersen Allanın vechini görerek davran idrakine bakışımızı 
çekerek, Rahmanın eli olmayı, karşılıksız vericiliği, onları kendimize tercih 
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etmeyi, kusur görmemeyi ve kusurları örtmeyi öğretirken, bizden işleyenin 
farkındalığını yaşatır, bir yönüyle de, duygulardan sıyrılıp beklentisiz olmayı 
öğreterek, bu alemde şartlanmalarımızla adını koyduğumuz kimliklerden, hem 
karşımızdakini hem kendimizi soymamıza yardım edip, her şeyin fıtratına 
teslimiyet içinde olduğunun seyrine geçirirken yeryüzündeki hiçbir fani den bir 
şey beklenemeyeceği idrakini yaşatır. 

Olumsuz nitelemesine sahip hadiselerin içinde var edilmiş olma halimizi, 
tekamülümde imtihanım olmayı seçmiş idraki içinde, Allanın alemimde 
kendisiyle var ettiği herşeyi sevme noktasına Evet Rabbimizsin hitabının 
yaşandığı kaza ve kaderimizi kabul ettiğimiz ana çekilerek, o merkeze 
tutunarak değerlendirir, zaten yaşanmış olmuş bitmiş olanı bu alemde 
hatırladığımızı düşünürüz. Ve hadiseler de daha çok en yakınımızda meydana 
gelir tekamülümüz için. Ve bizdeki isimlere uygundur açığa çıkanlar, Allanın 
Halk ettiğine hakkını vermesinden ibarettir yaşadıklarımız. Bizde güçlü olan 
isimler nelerse o isimlere faaliyet sahası verir çalışması için ki, bizdeki 
özelliklerini tanımamız söz konusu olsun bu doğrultuda. 

Meydana gelen hadiselerde, bir yönüyle kalabalıklar içindeyken bir başka 
hissedişle bu alemin bir hayalden ibaret olduğu idraki içinde olmaya başlarız. 
Bu hal kimlikler vermeden, kimse kimse değil noktasına taşımaya başlar 
bakışımızı. Ve bu bakışta kalabildiğimiz sürece duygusal etkilenmelerden 
korunduğumuzu fark ederken, bu düşünceye daha çok yoğunlaştığımızı, bizde 
oluşmaya başlayan bir idrak olduğunu fark ederiz. Hadiselerde gönülden bir 
sesleniş başlar, her hadisede buraya gel, hadi buradan bakalım diyen sesleniş 
bakışımızı yukarıya çeker. Ve gönüldeki sesi ve görüntüsü ile de bu 
öğretmeniz olur ki, bizi taşımak istediği nokta Hakikati Muhammediye 
noktasından öğrendiklerimizle müşahadeli bir bakışa çağırmasıdır ve her yeni 
hadisede, duyguların etkisinin azalışını fark ederken, müdahale edilmesi 
gerektiği kadar bir tavır ortaya koyup Onunla bakma gayretimizi fark ederiz. 
O, ilimdir, O, öğretenimizdir, O, Hakikati Muhammediye seslenişidir, O, 
Efendimizdir, O, kendinden kendine bakışa çağırandır. 

Her birimin doğrusunun kendi var ediliş özellikleri olduğu idrak hali 
oluşmaya başlarken merkezine teslimiyet içinde kabullenmemiz kolay olur, 
Her biri bir alem olan büyük alem içinde alemlerin kendi özellikleriyle yerinde 
ve merkezinde olduğunun idraki içinde olmaya çalışırız. Tecelliler itibarıyla 
hadiselere konu olan kimlikler olsa da o kimliklerdekinin farkındalığıyla, 
hitabımızın Ondan başkasına olamayacağının idraki gayretini kendimizde 
farkederken düşünürüz hitabımız kime olmalı? bu alemdeki her insan Allanın 
isim ve sıfatlarının yansıdığı bir aynadır ve bu aynalarda aynı isimlerin 
çalışması da farklılıklar gösterir ki aynalar çeşit çeşit dir mertebeleri itibarıyla, 
ve her görüntü de mertebesi itibarıyla o mertebeden yerindedir, en kemal 
görüntü ise saflaşmış-herşeyden arınmış gönüllerin aynalığıyladır. 

Afaki yaşantıda benzemeyen yönlerimizi, mülkün sahibini düşünerek 
hepimizin aciz olduğu idraki içinde değerlendirmeye başlarken, içinde 
bulunduğumuz kendini tanıma yolculuğu içindeki hali verenin bize olan 
lutfunun daha güçlü farkına varırız. Ve hiçbir yöneliş ve gayretin Onsuz 
olamayacağı haliyle, teslimiyet içinde bu hissediş güçlenir, ve zamanın kıymeti 
içinde, öğretmenimizin kimseyle uğraşacak vaktimiz olmadığı sözünü 
hatırlarız.. 

Kesret dediğimiz alemin tek Zattan ibaret olduğunu gönlümüzde bulmaya 
başlayınca afakta seyrettiklerimizin batın-zahir bağlantısıyla oluşumuna dikkat 
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eden bir bakış içinde olmanın gayretini taşırken bizimle her yerden 
konuştuğunu hissederiz. Kendimizi inceleyen bakış ile düşüncelerimize ve 
halimize daha çok dikkat ederken alemde karşılıklarını fark etmeye başlarız. 
Her hadisede her kimlikle bizimle muhatap olduğunu bize seslendiğini, bu 
seslenişte, fiillerin, meydana gelen hadiselerin özelliğinin de olumlu olumsuz 
olarak nitelendirilmesinin de önemi olmadığı, fiilin çıktığı mahal olarak da 
dikkatimize çekilenler olduğunun farkındalığı içinde görünenin ötesinde ki 
anlamları tefekküre yönelirken, dikkatimizi neye çekmek istediğini, halimize 
uygun cevapların nerden geldiğini anlamaya-okumaya çalışırız. 

"Sen Onu göremesende Onun seni gördüğünü bilmendir" diye tanımlanan 
ihsanın manasını daha çok düşünürüz bu haller içinde. Ve O her an yeni bir 
oluşum içinde olduğunu hadiseler zinciri içinde seyrimize sunarken, 
öğrendiklerimizi hatırlayıp, bir yönüyle tenzih bir yönüyle de teşbihini düşünüp 
idrakimizin-bakışımızın, Zatına yönelme şeklinde olması gerektiği ile idrakte 
verdiği gayreti, öğrendiğimiz ilmi gözümüze bağlama gayretimizi farkederiz. 
seyrettiğimiz Her bir kimlik oluşan suretler itibarıyla Rabbi ile arasında 
Rabbinin seçimi doğrultusunda fiiller ortaya koymaktadır. Bu bakış, zanlardan 
uzak ve yorumsuz kalabilmemize yardım eder. Rabbi ile arasındadır her şey. 

Merkezine teslimiyet idrak ve bakışı içinde olabildiğimiz zamanlarda huzur 
hakimdir, uzaklaşıldığında ise kimlikler verilerek zanlar başlar, her gelen 
olumlu-olumsuz olarak adlandırılan hadise bize merkezi hatırlatmak, öğretmek 
ve terbiye etmek içindir. 

Ve gökleri ve yeri ve ikisi arasındakileri, oyun olsun diye halk 
etmedik.(Duhân 44/38) 

İkisini de Haktan başka bir şey ile halk etmedik (ikisini de hak ile halk 
ettik). Ve lâkin onların çoğu bilmezler. (Duhân 44/39) 

Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, yangın, açlık, 
savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, "merkezinde mi" dir? 

Allahlık ahlakı doğrultusunda işleyen Uluhiyet-Allahlık sistemi içinde, 
duygulara yer olmadığından, her mertebeye hakkını vererek koruyan olması 
yönüyle bu hadiseler de, Celali yönünün korunması ve hakkının verilmesi 
itibarıyla merkezindedir. 

Merkez neresidir? 

Merkez Efendinin "her şeyi merkezinde bırakırdım sözü" nü 

Her şeyi merkezine bağlı, merkezine teslimiyet içinde bırakırdım diye 
düşünecek olursak 

Teslimiyetin, bağlılığın nereye olduğunu düşünürüz. 

Ve genel merkez özel merkez kavramları gelir aklımıza. 

Her şey özellikleri ve açığa çıkanlar itibarıyla kendi özel merkezine 
bağlıyken ayrıca bu özel merkezler de genel bir merkeze bağlıdır, bu açıdan 
özel merkezler Rabbi Haslar olarak genel merkez ise Rabbül Erbab olarak 
değerlendirilebilir. 

Bir başka açıdan her bir mertebe özel merkez olurken, mertebelerin 
tamamı-bütünü genel merkeze işaret etmiş olur. 

Mertebeleri yaşanmışlık açısından düşünecek olursak, Salik, Allanın Hak 
Halifesi, Resulullahın varisi olan öğretmeninin batınında, tek nurdan ayrı 
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olmayan nurunda seyrü sülük eğitimi içinde seyahat ederken ulaşılan her 
idrakte-her mertebede onunla beraberdir. Ve salikin yaşadığı mertebede ki 
hali özel merkezine bağılılık içinde düşünülürken insanı kamilin tüm 
mertebelerin yaşanmışlığını taşıması itibarıyla genel merkez olduğunu ve tüm 
mertebeleri kapsayıcılığını düşünebiliriz. 

İdrak açısından düşünecek olursak Hakikati Muhammediye idraki kemal 
olması yönüyle genel merkez, bu genel merkeze ulaşma gayretindeki her bir 
idrak bulunduğu hal ile kendi özel merkezinde olur. 

Peygamberler ve halleri açısından düşünecek olursak Hz.Muhammed 
kemal olması ve tüm peygamberlerin idraklerinin tamamını barındırması 
itibarıyla genel merkez, bu kemal idrake ulaşıncaya kadar her bir peygamberin 
yaşantı idraki, bulunduğu yeri itibarıyla kendi özel merkezi olarak 
düşünülebilir 

Ayani sabitelerin her biri özel merkez , programın bütünü genel merkez 
olmuş olur. 

Kaza genel merkez iken, kader, kader kader kazanın gerçekleşmesi, 
gerçekleştiği hali itibarıyla özel merkezinde olmuş olur. 

İsimler itibarıyla Allah ismi cami isim olması ve tüm isimleri barındırması 
yönüyle genel merkez, her bir isim ise özel merkez olarak düşünülebilir. 

Ve bu düşünceler çoğaltılabilir. 

Her şey merkezindedir sözü, bir yönüyle her şey bir yere bağlı ve bu yer 
aynı yer anlamını taşırken, bir yönüyle de her şey birbirinden ayrı kendi 
merkezine bağlı şeklinde anlaşılır Her şey bağlı olduğu merkezi itibarıyla var 
olduğundan, merkez kelimesi ile işaret edilen sabitliğin merkezin sabit olması 
değil oraya bağlılık halinin sabit yani kesin olması olarak ifade edildiğini 
düşünürüz. 

Her şey merkezindedir sözü hangi mertebenin sözüdür? 

Bu soruyu, hem enfüs, hem afaki yönüyle açarak düşünecek olursak, 

Enfüsi yönden, her şey merkezindedir diyebilmek nefsin hakikatinin idraki 
içinde, bugün mülk kimindir sorusuna vahid ve kahhar olan Allah c.c nındir 
cevabıyla nefsinde müşahedeli bir yaşayışa geçilmeyi gerektirir ki, bu hal 
nefsinden açığa çıkanlara hangi nispetle baktığıyla ilgilidir. Nefsinden açığa 
çıkanlara eğer nefsi ile bakarak bu söz söylenmiş ise hayal ve vehmin tesiri 
altında söylenmiş olur, eğer hem Hak hem nefsiyle birlikte bakarak söylenmiş 
ise nefsin hakikatinin, esma ve sıfatlar yönüyle tecellilerin farkındalığından 
söz edilebilir. En kemal hali ise nefsine Hak olarak bakma noktasıdır, bu ise 
Zati bir bakış olur. Ve bu hallerin ilmel aynel ve hakkal yaşantıları söz 
konusudur. 

Afaki yönden, her şey merkezindedir diyebilmek tevhid mertebesinin sözü 
dür, merkezinde diyebilmek için öncelikle tevhidi efal ve devamında da 
tevhidi esma ve sıfat mertebelerinin idraki ve müşahedesi içinde olmak 
gerekir ki, fiiller aleminde, fiili açığa çıktığı mahalle bağlamayıp, sadece bir 
görünme yeri olduğunun bakışına sahip olunabilsin. Fiilin esma-sıfatlardan 
kaynağını alarak mutlak zatın iradesinin kayıtlı zatlarda istidadı ölçüsünde 
ayani sabite programı doğrultusunda, mertebeleri itibarı ile açığa çıktığının 
müşahadesi yaşanabilsin. 
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Her şey merkezindedir sözü içeriye giren, merkezde olanın sözüdür en 
kemal haliyle, merkez der başka söze mahal kalmadan, deryanın içindeki 
misali, merkezi en güzel merkezi bilen-yaşayan anlatır ki, Onun merkezi 
anlatması şahadetiyle konuşmasıdır, onlar artık merkez olmuşlardır, bu 
bekabillah hali içinde halka yeniden dönenin her mertebeye göre merkezinden 
hitabıyla merkezi anlatması olmuş olur. Onlar genel merkez kapsamındadır ve 
bütün özel merkezlerden haberleri vardır. Birde bu anlatılanları dinleyerek 
merkeze ulaşma gayreti içinde dışarıdan bakanların merkezi anlatma hali 
vardır ki, Onların hali duyduklarını ve uzaktan gördüklerini anlatmaktan 
ibarettir. 

Öğrenilenler doğrultusunda tefekkürlerin yazılabilmesi, her şeyin 
mertebeleri itibarıyla merkezinde olduğunun söylenilebilmesi kolaydır elbet, 
ancak tecelliler oluştuğunda bilginin ne kadar hal edinildiği, ne kadar 
yaşantıya geçirilebildiğidir önemli olan. Bilgiyi dillendirmek ve yaşamak aynı 
şeyler değildir, 

Ayrıca, öğrenilenler doğrultusunda yazılan tefekkürlerin irfaniyet 
çerçevesinde ne kadar yerinde olduğunun değerlendirilmesi de önemlidir. 
Eksikliklerimiz tamamlanır ve düzeltilir haliyle Efendi Babamızın her yazılan 
kabülümüzdür sözünü aklımızda tutarak yazdık. 

Allanın dilemesiyle Pirlerimizin himmetinin, mertebeler itibarıyla 
yaşanmışlığın biz de de açılması, tahkik ehli olma niyazı içinde oluruz. 

Efendi Babacığım, oluşturulan sorular ve konunun merkezinde kalma 
gayreti içinde oluşan tefekkürler, ilgili olduğu düşünülen alıntılarla 
paylaşılmaya çalışıldı. 

Tefekkür konusu elimize ulaştığında mart ayının sonuna kadar epey de 
zaman vermiş öğretmenimiz derken, yazıp gönderebilmek sürenin sonuna 
yaklaşırken nasip oldu. Geçen zaman zarfında, konu ile alakalı akla gelen 
düşünceler öyle çok oldu ki, onların bir çoğunun, akla geldiği anda not 
almadığım için yazıda yer almadığını da fark ettim. Bir çok bilgiyi-ayetleri 
bağlantılarıyla akla getirerek tefekküre sevk etti Merkez Efendi kıssası, 
yazılanları okumak için yazıya her döndüğümde ilaveler yaparak yazıyı 
uzattığımı fark ettim, bu haliyle yeni bilgileri akla getirip yeni tefekkürlere 
yöneltmesiyle üretici bir çalışma olması konunun öğretmenimizden-merkezden 
gelmesi itibarıyla merkezin çekim gücünü hissettirdi. Teşekkür ederiz Efendi 
Babacığım.. 

Efendi Babamız ve Nüket Annemizin ellerinden öperiz. 
Se İy - Me 



(67) Ce Uz 

From: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: hikaye yorumum 

Date: Mon, 17 Mar 2014 00:10:35 +0200 

Hayırlı akşamlar Ce.... kızım seninde geçmiş cum'an mübarek olsun. Yazına 
ancak bakabildim okudum ellerine diline sağlık güzel olmuş Cenâb-ı Hakk 
daha nicelerini nasib eder inşeallah. Dosyasına aktaracağım bütün yazılar 
geldikten sonra dosyayı tamamlayıp herkese göndereceğim herkes okuyup 
birinin fikirlerinden istifade etmiş olacaklardır. Bu şekilde konu hakkında ki, 
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bilgi çeşitliliğide ortaya çıkmış olacaktır. Dünya ahret bütün işlerin kolay gelsin 
selâmlar Nü Annenin de selâmları vardır hoşça kal Efendi Baban. 



To: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: hikâye yorumum 

Date: Fri, 14 Mar 2014 15:03:58 +0000 

Cumanız mübarek olsun Efendi Babacığım, 

Nasılsınız, iyisinizdir inşallah. Sizin ve Nü annemin ellerinizden hürmetle 

öperim. 

Ce... Uz... 



"her şeyi merkezinde bırakırdım!" sözlerini "Eğer siz olsa idiniz o 
soru hakkında kendi hayat anlayışınız içinde bu cümleyi nasıl 
düzenlerdiniz?" 

"İstikrarı sürdürürdüm" denebilir çünkü âlemin düzeninde bir şey 
eksiltmek veya artırmak yerine, yok olanın yerine aynısından koymayı hem 
Rububiyetin (fiili idarelerin) hem de Uluhîyyetin (hükmen idarenin) hukukunu 
gözetmek olarak düşündüm. Düzendeki bir şeyi değiştirmek; Allah'ın 
isimlerinden bir kısmının zuhurunu örtmeye yani Hakkı gizlemeye çalışmaktır. 
Kusur kapatma iddiasındaki bu kişi, Cenab-ı Hakkı âlemlerdeki gerçek 
faaliyetini bilme peşine düşmeyen beşerî aklıyla değerlendirmektedir. Belirli 
niteliklerle mukayyed Allah ve âlem inancına bağlanarak, ilâhî isimlerden 
birinin yönetiminde olmakla sınırlı bir makamda kalır. "Her şeyi merkezinde 
bırakırdım!" diyen Derviş Musa'ya, Şeyhi'nin "Merkez Muslihuddln" adını 
vermesi de, O'nun "Merkez=Allah'ın ahlâkıyla ahlâklanması ve Muslihud- 
dîn = beşerin değil Allah'ın indindeki dini kabul etmiş olması"nı tasdîk etmesi 
olabilir. 



(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırma ksızın bütün "ef'âl 
âlemi içinde" her yönden geçerli midir? 

Geçerlidir. Alemde gördüğümüz zıtlıklar, hakîkatin iki yüzüdür. Zuhura 
çıkan her şeyin istikameti, doğru yolu (sırat-ı müstakîmi) Rabbi hassı 
üzerinedir. Zuhurda olanları, Haktır (olmalı) Hak değildir (olmamalı) diye 
ayırmakla, Cenâb-ı Hakkı tenzih ettiğimizi zannederken sınırlamış ve hayâli bir 
teşbih yapmış oluyoruz. "Saffat (37/159): Allah, onların yakıştırdıkları 
vasıflardan münezzeh ve yücedir." Yani hayâli teşbihimizden uzaktır. 
Abdülkerîm Cîlî (k.s) "Ulvî olmaktık ve süfli olmaktık senin iki örtündür" der. 

Abdülkerîm Cîlî, İnsân-ı Kâmil, Terzi Baba Şerhinizden, Tenzih Hakkında 
(10. Bölüm) bir paragraf paylaşmak istedim: 

"Beşeri olarak yaptığımız tenzih ile Cenâb-ı Hakk'ı bu âlemin dışına atmış 
oluyoruz ki böyle bir şey yoktur. Hak, bu tecelli yerinde zâtından zâtı için 
kadim tenzih ile haketmiş olduğu kemâl üzeredir. Halk edilmişlere dönük 
tenzih ve teşbihten yüce ve münferiddir. 

Hakk'ı tenzih, tenzihten tenzih ile olur. Hakk'ın kendisi için olan tenzihini, 
başkası bilemez; orada bilinen bir şey varsa "sonradan olan tenzih "dir. Çünkü 
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sonradan olan tenzihin i'tibârı, kendisine nispet edilmesi mümkün olan bir 
hükümden bir şeyin soyutlanması demektir. Tenzih işte bu şeyde olur. Hak 
için zâti benzerlik yok ki, onda tenzihi haketsin; çünkü Kibriya olan zâtının 
gereğine göre nefsinde münezzehtir. " 

Bakara Suresi (2/30-31): "O vakti hatırla ki Rabbin melâikeye «Ben 
yeryüzünde muhakkak bir halîfe var edeceğim» dediğinde onlar «Â! Orada 
fesat edecek ve kanlar dökecek bir mahlûk mu var edeceksin? biz 
seni hamdinle teşbih ve takdîs edip dururken» dediler. «Ben sizin bilmedikle- 
rinizi bilirim» buyurdu. Allah, Âdem'e bütün esmâyı talim etti." Ef âl alemi 
içinde günâh olmasa Gaffâr, Tevvâb, Afüvv gibi isimlere faaliyet sahası 
olmaz. Cenab-ı Hakk, efâl alemini bu haliyle olduğu gibi zuhura çıkarmayı 
dilemeseydi, melekî yaşamda, cennette kalınırdı. Meleklerin Âdemi kan 
dökücü olarak görmeleri, şerîat ehlinin tarîkate bakış açısına benzer ki, aslında 
insan, esmâi ilahîyyenin ne kadarını ortaya çıkarabilirse o kadar halîfeliğinin 
hakkını verebilir. Esma-ül hüsnada "Sabur" isminin sonda geçmesi, isimlerin 
Adem'e (bazen acı, üzüntü ve sıkıntı vererek) sabırla ve süre alan talimini 
ifade ediyor olabilir. (2/32): "«Senin öğrettiğinden başkasını biz bilemeyiz. 
Seni teşbih ve takdîs ederiz.» dediler." Burada, lâtif olan melekler, makam-ı 
cem'in sahibi, câmi-i esmâ olan insana verilen kesafet bilgilerine hakim 
olmadıklarını, kendi istidatlarının tenzih üzere olduğunu ifade ederler. 

(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, 
"merkezinde" midir? 

Merkezindedir, çünkü yıkıcı oluşlar Kahhar ve Celâl isimlerinin zuhurlarıdır 
ve hayat 'kevn-fesad' şeklinde, etkenlik ve edilgenlik ile süregelmek- 
tedir. Makro ve mikro bütün âlemleri bir vücud olarak düşününce, zuhura 
çıkanlar, gereğine göre bir mertebede, bir isim/sıfat ile isimlenmiş bir 
vecih olarak çarkı döndüren hareketlerdir. Vücud deyince, bir başka açıdan, 
insan vücuduna bakınca da "vücudum temiz olmalı, bağırsaklar pislik 
barındırır" deyip bağırsakları söküp atmak, boşaltım sistemini engellemek ya 
da bağırsağı başka bir organa çevirmek hata ise, aynı şekilde, âlemin oluş- 
bozuluş kuvveleri dengesine bir müdahale de benzer bir hatadır. Denge; ırk 
ayrımcılığı gibi fikirsel veya açlık gibi fiziksel olarak içeriden/dışarıdan 
Celâl'inin zuhurlarını gerektirir. Bir sohbetinizde "Gemide herkes aynı tarafta 
olursa o gemi batar" demiştiniz babacığım. Bu yüzden dengeye "herşey 
zıddıyla kaimdir" diye düşünerek zuhura çıkan her türlü şeyin (zâhirî-bâtınî) 
dâhil olduğunu düşünmemiz gerekir. 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün 
"enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerli midir? 

Henüz merkeze ulaşamayan hak yolcusunun benliği yönünden geçerli 
değildir; Şeriât-ı Muhammedîyeye uymayan davranışlarını değiştirmeye, 
nefsâni yönde kullandığı esmâlarını esmâ-i ilahiyyelere çevirmeye, âlemdeki 
noksanlıklara değil kendindeki noksanlıklara müdahaleye gayret etmesi, yani 
enfüsî beden âlemi içinde müdahele ve mücâhede, âfâkta ise seyirde olması 
gerekir. 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen hadiselerin 
hepsi için onlar da merkezinde'dir diyebilir miyiz? 

Diyebiliriz. Bakara (2/216) "..siz bir şeyden hoşlanmazsınız; oysa o, 
hakkınızda hayırlıdır. Olur ki, siz birşeyi seversiniz; ama o, sizin hakkınızda bir 
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fenalıktır. Allah bilir, siz bilmezsiniz." Beşerî bakış açılarımızla, nefsânîyeti- 
mizle hadiseleri eksi-artı diye nitelendirdiğimizde yanlış değerlendirme yapmış 
oluyoruz. Ayrıca, başımıza gelen hoşlanmadığımız bir durum, kazâ ise 
ardından bir lütuf gelecektir, kader ise de bizim yaptığımızın karşılığıdır. 

(5) Karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilir miyiz? karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye 
merkezinde'dir, diyebilir miyiz? 

Diyebiliriz. Karşımıza çıkan iyi hadisenin (nimet sandığımızın) imtihana, 
nikmet sandığımız kötü hadisenin de zamanla rahmete dönüştüğünü 
görmemiz hadiselerin tek yönlü/sabit olmadıklarını gösterir. Nefsimizi, şeylerin 
yönetimi altına girmekten sıyırarak, hadiselerin üstüne çıkarak, 
"merkezindedir" diye düşünmeye gayret etmeliyiz. 

(6) Merkez ne demektir. 

Her mürebbiyenin tâbî olduğu Rabb'ül-erbâb olan Allah câmî-i esmâsıdır. 

(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir? 

Mârifetullah mertebesidir, o mertebede kişinin Rabbı Rabb'ül-erbâb olan 
Allah esmâsıdır. Kişi sadece Rabbından değil, Rabb'ül-erbâb'dan razî olduğu 
için herşeyi yerinde görmektedir. 

Efendi babacığım, konu ile ilgili alıntılar eklemek istedim: 

'Rabbi Has Konulu Sohbet' ten ve 'Bakara Sûresi' nden alıntılar / 
Terzi Baba (k.s) 

(Yusuf 12/39) Yûsuf (a.s):"Ya sahibeyis-sicni e erbabün müteferrikune 
hayrun emillahul Vahıdül Kahhar" (Ey zindan arkadaşlarım! Ayrı ayrı rabler mi 
daha hayırlı, yoksa Vâhid-ül Kahhar olan Allah mı?) Farklı farklı edindiğiniz 
Rablar mı daha hayırlıdır yoksa tüm bunları meydana getiren Rabbül Erbab mı 
daha hayırlıdır diyor. Belirtilen rablar, zahiren sahte putlar ise de batınen 
rububiyet mertebesinde zuhur eden esma-i ilahiyelerdir. Bu esma-i ilahiyeler 
zata ulaşmaya birer perde olduğundan aşılıp geçilmeleri gerekmektedir. 

Varlığımızda te'siri daha fazla olan esmâ bizim Rabb-i hassımızdır yani 
görevlidir bizde. Bunları tarîk, hal, hakîkat mertebesi yoluyla idrak ettiğimizde, 
ki gerçek tarikat: Rabbül has'tan, Rabbül Erbâb'a yönelmemizdir. Esmâ-i 
İlâhiyye'nin herhangi biri bizim üzerimizde tesirde iken o Esmâ-i İlâhiyye'yi 
geçip câmi isim olan Allah ismine ulaşmamız gerekiyor, yani Allah isminin 
hakikî mânâsına ulaşmamız gerekiyor. Zât ismine, çünkü bizim kaynağımız 
orası. Eğer Esmâ-i İlâhiyye'deki Rab mertebesinde kalırsak esmâ düzeyinden 
feyz almış oluyoruz, orası da Hakk'tan gayrı değil ama esmâ mertebesi, 
tarikat mertebesi, orada kalıp hayatımızı o düzeyde sürdürdüğümüz sürece 
zulüm ehli olmuş oluyoruz, onu aşıp hakikate, hakikatten marifete geçmemiz 
ve marifetullah'ta gerçek Allah'ı tanıyıp abdullah olmamız gerekiyor, 

Efendimizin (s.a.v) birinci vasfı abdûHu, Hu'nun kulu (Hu da Zât ismi) 
abduHu ve rasûluHu diyor, dikkat edelim risâleti arkadan geliyor evvelâ 
abdiyyeti geliyor. Esmâ-i İlâhiyye'yi en geniş şekilde bu âlemde zuhura 
çıkarması onun abdiyyeti, kulluğu, yani her birerlerimiz Esmâ-i İlâhiyyenin ne 
kadarını ortaya çıkarabilirsek Allah'ın o kadar kuluyuz, işte her birerlerimiz Zât 
mertebesi itibarıyla oraya ulaşmamız gerekiyor ki, Rabbül Erbâb denilen yere 
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yani merkeze ulaşmak diyelim. Vâhid ve Kahhar olan Rabbül Erbâb'a ulaş 
diyor, Cenâb-ı Hakk. 

El-İnsân'ül Kâmil -Abdülkerîm Cîlî -Terzi Baba Şerhi 4. Bölüm 
Ulûhiyyet : 

Vücûda âit hakikatlerin hepsine ve o hakikatleri gerçek yüzleri ile 
mertebelerinde korumaya ulûhiyyet derler. İlâhî mertebelerin ve varlıksal 
mertebelerin hepsine kapsam olmak ve bunlardan her birine vücûd 
mertebesinden hakkını vermek, ulûhiyyetin ma'nâsıdır. 

Ulûhiyyet mertebesinin bütün bu âlemlerde üstlendiği iş "bu varlığa 
kendisinin vermiş olduğu gerçek yüzleriyle onları korumasıdır". "Fe eynemâ 
tuvellû fe semme vechullâh" ya'nî "ne tarafa dönerseniz Allah'ın vechi 
oradadır" (Bakara, 2/115) âyet-i kerîmesi ile belirtilmek istenen de budur. 
Eşyânın sâdece eşyâ sûreti olarak görülmesi hâlinde bu âyet-i kerîme takdîr 
edilmiş olmaz. Bizler Allah'ın onlara vermiş olduğu gerçek yüzleriyle 
çevremizde bulunanları tespît ettiğimiz ve müşâhede ettiğimiz zaman onların 
vechinin Hakk'ın vechi olduğunu görürüz. Bu nedenle bize gerekli olan eşyânın 
görülen kısımlarını aşarak özünde olanı idrâk edecek bir bakıştır. Seyr-ü sülük 
yolunda yapılanlar çalışmalar da bu bakışın açılmasına yönelik olan 
çalışmalardır. 

"Allâh'ın ahlâkı ile ahlâklanmak" ifâdesiyle de belirtilen bu mertebede 
neden, niçin gibi sorular olmaz, sâdece o fiilin o mertebenin gereği olduğu 
anlaşılıp, sükût edilir. Bu mertebenin verişleri küfür ehli veyâ îmân ehli vb. 
gibi ayrımlar olmadan verilir ki bu mertebenin adâletidir. 

Bâtın olarak bakıldığında Hakk, zâhir olarak bakıldığında halk olmaktadır. 
Cenâb-ı Hakk'ın esmâ-i ilâhiyyesindeki isimlerin Zâhir ismi kapsamında 
âlemde açığa çıkmasının aldığı isim halktır. İşte bu nedenle "yaratma" 
kelimesinin ifâdesi doğrultusunda yukarıda ayrı bir varlığın bu âlemleri 
kendisinden ayrı olarak yarattığını düşündüğümüz anda "ulûhiyyet" 
kelimesi ile anlatılmak istenileni anlamamız mümkün değildir. Çünkü bu 
düşünce eşyânın gerçek yüzlerini bize göstermez. Oysa bâtından zâhire çıkan 
bu şehâdet âlemi bir müddet sonra Zâhir ismi kapsamından çıkarak tekrâr 
Bâtın ismi kapsamına dönmektedir. Bu nedenle halk ismini verdiğimiz bu zâhir 
âlemin bâtını Hakk'tan başka bir şey değildir. 

Hak kelimesinin ortasına ilâve edilen "lâm" harfi onu "halk" yapmaktadır. 
Bu "lâm" harfi şekli i'tibârıyla da görüldüğü gibi hem bâtın hem zâhir olarak bu 
âlemleri kucaklamıştır, sâdece zâhir olarak kucaklamış olsa bâtınsız olmaz, 
sâdece bâtın olsa âlem görüntüye gelmez. Ya'nî sâdece Hak olarak bakarsak 
bu durumda halk ortaya gelmez, ulûhiyyet "lâm"ının ilâvesiyle halk ortaya 
gelir ki, bu âlemde ne kadar zuhûr yeri varsa hepsi Cenâb-ı Hakk'ın 
bir vechidir ya'ni isimlerinden bir ismin özelliğidir. İşte bizlerde varlıkları kendi 
mertebelerinde tutup o mertebeden hakkını vermeye çalıştığımız sürece aynı 
işi yapmış oluruz ya'nî ulûhiyyet hakîkatinden bizde olan tecellîyi 
zuhûra çıkarmış oluruz. 

El-İnsân'ül Kâmil -Abdülkerîm Cîlî -Terzi Baba Şerhi (İşaret 
bölümü) : 

"Cennet ehli cennete vardıkları zaman Cenâb-ı Hakk onlara Cemâl ve 
Kemâl'inden azamet ve kibriyâ perdesini kaldırarak tecellî edecek, ve onlara 
"Ben sizin Rabbinız değil miyim" diyecek, onlarda: "hayır sen bizim Rabbimiz 
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değilsin diyecekler" ve çok azı secde edecek, diğerleri secde etmeyecek, ikinci 
defa yine Cenâb-ı Hakk onlara Cemâl ve Kemâl'inden azamet ve kibriyâ 
perdesini kaldırarak tecellî ettiğinde "Ben sizin Rabbiniz değil miyim" diye 
onlar yine "hayır" diyecekler yine az bir zümre "evet sen bizim Rabb'imizsin" 
diyerek secde edecek, üçüncü defa yine az bir kimse secde edecek, secde 
etmeyenlere Cenâb-ı Hakk buyuracak ki, "Ey kullarım sizinle Rabb'iniz 
arasında bir işaret var mı?" dediği zaman onlar "evet" diyecekler işte o zaman 
Cenâb-ı Hakk, cennet ehlinin herbirerlerinin kafalarındaki silüetlenmiş Rabları 
şekliyle onlara tecellî ettiğinde, "evet sen bizim Rabb'imizsin" diye hepsi secde 
edecekler." 

Bu hadîs-i şerifte belirtildiği üzere bizler Cenâb-ı Hakk'ı sâdece Cemâl ve 
Kemâl'inin azamet ve kibriyâ perdesi ile tanımaktayız. Bu şekilde Cenâb-ı 
Hakk zaman ve mekândan tenzîh edilerek ötelere atılmaktadır. Bu perdeyi 
ancak irfan ehli açabilmektedir ki bunu açanlara da küfür ehli diye damga 
hemen basılmaktadır. Arifler de ise bu azamet ve kibriyâ perdesi kalmış 
olduğundan her tecellînin Cenâb-ı Hakk'a âit olduğunu bilirler ve bunun için 
"evet sen bizim Rabb'imizsin" derler. Ve "fırka-i nâciye" denilen fırka da 
bunlardır ki hiçbir i'tikâd ile kayıtlanmamış olanlardır. Cenâb-ı Hakk'ın gerçek 
ulvî yönünü dahi bizler kendi hayâli düşüncelerimiz ile kayıtlamaktayız oysa 
O'nun gerçek ulviyyeti vardır ki gerçek mutlak kadîm tenzîh i oraya yapılır. 
Gerçi Cenâb-ı Hakk lütfundan "Ben kulumun zannı üzereyim" diyerek cennet 
ehlinin onu sâdece ulvîlik ile kayıtlayıp ötelere atmasını da hoşgörmektedir. 
Bizler herbirerlerimiz özümüz i'tibârı ile Hakk'ız ancak zuhûr i'tibârı ile de 
halkız. Tenzîhte olan bu özümüz teşbîhte olan ise halkıyyetimizdir. Bu şekilde 
hem Hakk'ı hem halkı birleyerek "sen" ve "ben"\ ortadan kaldırınca ortada 
sâdece "Hu" kalmaktadır ki hem "sen"hem "ben" demektir. 

http://www. tasavvufdergisi.net/Makaleler/201 1 271 81 2_23.31 .pd 
f adresinde Prof.Dr.VVilliam Chittick'in makalesinden: 

MERKEZÎ NOKTA: İBN ARABÎ EKOLÜNDE SADREDDİN KONEVÎ'NİN 
ROLÜ 

İbn Arabî'ye göre Muhammedî velîler (el-evliyâü'l Muhammediyyûn) 
makamsızlık makâmına ulaşmışlardır. İki göz ile gören onlardır. Gözlerinin biri 
ile kemâle ererken diğeriyle içinde bulundukları hayatın ihtiyaç ve gereklerini 
görürler. Hakk'ın birliğini, halkın kesreti ile aynı anda müşâhede etmek, 
onların hakîkate sahip her şeye hakkını vermelerini mümkün kılar. Eşyâya 
hakkını vermek, idrak ya da tahkîkin ta kendisidir. Muhammedî evliyâlar 
muhakkıklardır, her varlığa hak ettiğini verirler. Allah'ın ve insanın 
hukukunu/haklarını tam gözetenler, ancak bu muhakkıkûndur. Bunu, onların 
Hakk'ın, mutlak gerçek ve hakîkatin, yani Gerçek Vücûdun eşsiz bir tecellîsi 
oldukları düşüncesiyle yaparlar. 

İnsanlar makamsızlık makamına erişenler hariç- sınırlı, kayıtlı ve müstefâd 
hale getirdikleri sıfatlarla kayıtlıdırlar. 

Kemâle erme konusunda Konevî çoğunlukla kişinin 'soyutlanmayı 
(tecerrüdü)' elde etmesi gerektiğini söyler. Tecerrüd, idrakin tarafsız hale 
gelmesi ve eşyanın dış görünüşünden anlaşılması eşyânın hakîkatinin a'yân-ı 
sâbite seviyesinde, yani, Hakk'ın bilgisinde var olduğu şekliyle eş zamanlı 
olarak müşâhede edilmesi anlamına gelir. 

Konevî'nin çalışmalarında Makamsızlık Makamı tanımını bulmak için 
incelersek, Varlık Dâiresinin (dâire-i vücûdiyye) ortasındaki nokta ya da Tam 
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Merkez (hakku'l-vasat) kavramında karar kılabiliriz. İbn Arabî tarafından 
nadiren kullanılan Hakk/doğru, tam kelimesi, hakikat/gerçeklik ile aynı kökten 
türemiştir. 'Doğru şekilde' anlamında birbirinin yerine kullanılır. Müstakil 
olarak ise bir şeyin ortası anlamında kullanılır. Konevî ve Fergânî hakku'l- 
vasat/tam orta ya da dairenin tam merkezi terimini sıklıkla kullanırlar. 

Konevî şöyle der: Bilmelisin ki en kâmil ve tam ilim Hakk'ın ilmine benzer. 
Bu ancak zâtı her türlü sıfat ve nakıştan temizlenmiş, bütün vücûd ve 
mertebeleri, her türlü rûhânî, manevî, misâlî, duygusal, nisbî kemâllerin tâbî 
olduğu i'tidalleri ihtivâ eden hakîkî i'tidâlin ve dereceleri câmî olan En Büyük 
Noktanın merkezinde istikrar kazanmış, karar kılmış kimseler için hâsıl olabilir. 
Bu kimse ilâhî mutlak kemâli ve daha önce bahsettiğimiz gibi bütün 
taayyünlerin kaynağı olan taayyün-i evvelin hakîkatine ulaşır. Öyle ki onun 
zâtı Hak veya halktan her bir şey için ayna olur. Merkezde olan her şey onun 
içine nakşedilir. Her şey onun nefsinde nasılsa aynen öylece onun aynalığında 
taayyün eder. 

Tahkîk (Vahdet-i vücûd) ekolüne göre insan varlığının amacı insanın içinde 
yaratıldığı ilâhî formu elde etmek ya da tüm tahsis eden ve kısıtlayan 
sıfatlardan uzak bir şekilde Makamsızlık Makâmını gerçekleştirmektir. Sâlikler, 
ilâhî Zât olan hakîkatin merkezi dışında herhangi bir şeye yönelmekten 
kaçınmalıdırlar. Ayrıca kendilerini tüm niteliklerden, bağlardan, sınırlardan ve 
kısıtlamalardan kurtarmalı ve Mutlak Vücûd ile kâim olmalıdırlar. Bu, takip 
edilecek en zor yoldur ve bu yolda seyredenler her aşamada insanın her şeyi 
câmî olması hakîkatine mâtuf olan çeşitli tehlike ve engellerle karşılaşacaktır. 

"Bu cem'iyyetinden dolayı, insanın zâtı her şeyi yansıtan bir aynadır." 

İnsanın kemâle ermesi konusunda Konevî "Aynana hangi görüntünün 
düşeceği sabit değildir. Çünkü senin hakikatin eşyanın dairesinin merkezidir. 
Dolayısıyla onlar senin hakikatinin etrafında dönmektedirler. Bu hakikat bir 
"parşömen' üzerindeki küre gibi yuvarlak bir aynadır. Bu ayna kuşatıcı, 
açılmış, dönen, dairevi ve tüm eşyayı ihtivâ eder mahiyettedir. 
Şeylerin/eşyânın ilişkisi tıpkı dâirenin çevresi üzerindeki noktaların bu daireyi 
meydana getiren noktalarla ilişkisi gibidir." der. "Parşömen" ve "açılmış" 
kelimeleri Kur'ân-ı Kerîm'in "Ve yayılmış bir varakta" (Tûr, 52/3) âyetinden 
iktibas edilmektedir. İbn Arabî Futûhât-ı Mekkiyye'de: "Tüm Kozmoz, açılmış 
bir parşömen üzerine yazılmış bir kitaptır. (Tûr, 52/2-3) Ve o, vücûttur."] 

İnsan her bir rabbe/ilâhî isme nispeti ölçüsünde bir kulluk sıfatına mâliktir. 
Bundan kurtulmanın anahtarı ise sınırsız vücûd ya da İlâhî Zât olan Rablerin 
Rabbinden başka husûsî bir rab/isim tarafından cezbedilmekten kaçınmaktır. 

"Ey kardeşim! Cezbeler ve çağrılar, muhabbet diliyle, her yönden ve 
taraftan insanı çekerler, bunun nedeni, insanın her şeyin sevgilisi olmasıdır, 
ayrıca her şeyin kendisiyle boyanmış olduğu rubûbiyet hükmü açısından da, 
insanı davet ederler. Dâiyeler/dürtü, cezbe ve münâsebetlere göre, icâbet ve 
karşılık vermek için ortaya çıkar. İnsan sevdiği ve meylettiği şeyin kuludur. 
Her makam, hal ve diğer şeylerde i'tidâl, orta yoldur, i'tidâlden meyleden kişi, 
sapıtır/inhirâf. Bütünü veya çoğu yönüyle azlığa meyleden kimse, i'tidâlden 
uzaklaşır. İnsanın içinde bulunduğu veya uğradığı merkezinde "heyûlânî" 
vasıflı olarak sebat ettiği bütün makamların dâiresinin tarafları onun hakkında 
eşit ise, o kimse kendi makamında hükümlerin ve şekillerin bağlarından 
kurtulmuştur. Her cezbeye ve çağrıya lâyıkıyla muamele eder. O kendisinden 
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zâhir olan diğer kısımlar ile hiçbir vasıf, belirli bir hal, hüküm veya isim 
olmaksızın asıl mutlaklığı ve basitliği üzere bâkîdir." 

"Cüz'î sıfatların kayıtları bağından ve kevnî hükümlerden kurtulmadıkça 
insanın idraki, zikredilen şekilde kendisine hâkim olan cüz'î sıfata göre 
mukayyet olur. Bu idrak ile o, ancak kendisine benzer ve bunun ihâtası altında 
olan şeyleri idrak edebilir. Bunun dışındaki şeyleri idraki ise mümkün değildir. 
İnsan kayıt ve meyil hükümlerinden cüz'î saptırıcı/inhirâfî cezbelerden 
kurtulup, işâret olunan orta ve birleşti rici/vasatî ve cem'î makama ulaştığında 
-ki bu, küllî benzerlik/müsâmet noktası ve mânevî, rûhânî, misâlî ve hissî 
olmak üzere bütün i'tidâl mertebelerini birleştiren dâirenin merkezidir- ve 
açıkladığım halle vasıflandığında, berzah mertebesine ait "muhâzât" 
makamında iki makam /ilâhî ve kevnî adına kaim olur. Böylelikle zâtıyla her iki 
mertebeyle -noktanın çevrenin her bir parçası karşısındaki konumu gibi- yüz 
yüze/muvâcehe hale gelir; bütün bunların bir nüshası olduğu için kendisinde 
onlardan bulunan şeyler sayesinde ilâhî kevnî hakikatlerin her birisine mukabil 
olur. Böylece insan, kendi varlık nüshasının her bir ferdiyle, her iki mertebede 
o ferdin mukabili olan hakîkati idrâk eder, böylelikle de eşyânın hakîkatleri, 
asılları ve ilkelerine dair ilmi elde eder. Çünkü o bütün bunları tecrid 
makamlarında idrak etmişti." (Bu iki paragraf, Konevî'nin bir Fâtiha Sûresi 
tefsiri olan İ'câzü'l-Beyân'ından alınmıştır) 

İnsanoğlu varlık dâiresinin merkezine ulaştığında eşyayı hakîkatte olduğu 
gibi, kendi bağımsız mertebelerinde ve Tanrı tarafından bilindiği şekliyle idrak 
eder. Bu noktaya ulaşamayanlar ise kendi sınırları dahilinde algılarlar. Konevî 
bu merkezin Ehadiyyet-i cem makâmındaki kemâl noktası olduğunu söyler. 

Hakîkî insan kendini, makamların esaretinden kurtardığı zaman, yükselir ve 
kâmil vasatî i'tidal aracılığı ile iki kenarın çekimlerinin hükümlerinden ve 
sapmalardan bağımsız olduğu zât mertebesine teslim edilir. Sonra 
Ehadiyyetü'l-cem mertebesi ve evvellik-âhirlik, cem ve tafsil ile nitelenmiş 
olan Zât Hazretine yönelir. Ancak kişi bu bahsi geçen merkezden cezbe ve 
kendisine baskın gelen bir karşılıklı ilişkiye kapılarak başka bir yöne 
meylederse, bazı isim ve mertebelerin hükümlerinin kendisine hâkim 
olmasıyla saparsa, bu galip olan ismin dairesine yerleşir ve ona bağlı hale 
gelir, ona intisap eder. Hakk'a da bu isim mertebesi açısından kulluk eder ve 
dayanır. Onu geçmediği sürece, bu isim o insanın nihâî hedefi, arzusunun 
zirvesi kendi makam ve hâli yönünden kıblesi haline gelir.' 

Lütfi Filiz'in Noktanın Sonsuzluğu eserinde "Ân nedir, Zaman 
nedir?" bölümünden bazı alıntılar: 

Şah-ı Velâyet'in "Ben bâ'nın aldındaki noktayım" dediği, onsekizbin âlemi 
kendinde^ toplayan noktadır. Bu noktanın açılıp kapanması zamanı meydana 
getirir. Ân bir noktadır. Bu nokta uzatıldığında sonsuza ulaşan bir hat 
meydana gelir. Bu hat üzerinde bir nokta esas alınır ve o nokta merkez olmak 
üzere bir daire çizilecek olursa, bu dairenin çapına zaman adı verilir. Arayı 
biraz daha daraltırsak zaman kavramı hemen hemen yok olacaktır. Çap 
sıfırlanıp, pergelin iki ucu birleştirilirse, zaman kavramı ortadan kalkar ve 
görünmezlik âlemine girilmiş olur. İşte, Ân denen, bu merkez noktasıdır ve 
An-ı daim diye adlandırılır. Burada: Zaman-ı daim değil, Ân-ı daim dendiğine 
dikkat etmek lazımdır. Çünkü ân sabit, zaman ise müteharrik (hareketli)dir. 
Zaman: Bir bacağı ânda duran pergelle çizilen dairenin, bu hat üzerinde 
meydana getirdiği çaptır. Çap ne kadar büyük olursa olsun, daire daima 360 
derecedir. Bunun ne ifade ettiğini ileride, sıfat bahsinde göreceğiz. 
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Ân noktası hem zamanın hem de dairenin merkezidir. Her şey o merkezde 
birleşir. O halde ân ve zaman bir pergelin iki bacağı gibidir. Bir ayağı 
merkezde, yani ânda durur, diğer ayağı hareketlidir ve zamanı gösterir. Sema 
yapanların bir ayaklarını sabit tutup, diğer bacaklarıyla bu sabit duran 
ayaklarının etrafında dönmeleri ân-zaman ilişkisini sembolize eder. Allah 
ândadır. Ân gönül âlemidir, akıl âlemidir. Zamansa, bu dünya âlemindeki 
yaşamımızdır. Biz insan olarak zaman açısından kulluğa, ân açısındansa 
Ulûhiyete bağlanmış durumdayız demektir. Âna geliş, insan noktasıdır. Bu 
gelişte insan, kâinattaki her şeyi kendinde toplamış ve kendisi ân, kâinat 
zaman olmuştur. Tasavvuf öğretisinde: Kâinat insan etrafında döner denişinin 
nedeni budur. "Dem bu demdir" sözü, âfakı enfüse, yahut ânı zamana 
getirmek demektir. Allah, insanın ânla bağlantısını: Âdem'e tüm esmaları 
öğretti <2-31> âyetiyle bildirmekte ve bu âyetle bizde hem zaman, hem de 
ân olduğuna işaret etmektedir. Zamanda yaşayan biz, ancak yaşadığımız süre 
içinde kalan geçmişle, içinde yaşadığımız hali bilebiliriz. Daha önceki zamanlar 
hakkındaki bilgimiz ancak bize anlatıldığı kadar olur. Lâkin, geleceği bilemeyiz. 
Andaysa bizim bilemediklerimizin hepsi var olduğu için, Allah tümünü bilir, 
yani her şey O'nun ilminde mevcuttur. 

Ce... Uz... 



(68) Ai Er 

From: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: RE: 

Date: Mon, 17 Mar 2014 12:39:19 +0200 

Hayırlı günler Aişe kızım Hamdolsun iyi sayılırız inşeallah sizlerde ailece 
iyisinizdir. Mail-inize ancak bakabildim, okudum güzel olmuş elinize dilinize 
sağlık, dosyasına aktaracağım, Cenâb-ı Hakk daha nicelerini nasib eder 
inşeallah. Herkese selâmlar hoşça kalın, Efendi Babanız. 



To: terzibabal3@hotmail.com 

Date: Fri, 14 Mar 2014 22:28:25 +0200 

Candan Aziz Efendi Babacığım ve Anneciğim, 

Hayırlı günler dileğiyle mübarek ellerinizden öperek bize verdiğiniz görevi 
yazmaya çalışıyorum. Mübarek yüzünüz hep karşımızda, sesiniz içimizde, 
ruhaniyetiniz gönlümüzde kabımız kadarıyla sizden alabildiğimizi inşaallah 
aktarabiliriz. Hatamız, eksiğimiz çoktur ama bağışlamanıza sığınıyoruz. 

Saygılarımla hürmetlerimle. Kızınız Ai 



MERKEZ EFENDİ 

Musa Merkez Muslihiddin Efendi, Denizlili, Bursa ve İstanbul'da medrese 
eğitimini tamamladı. Ahmet Paşa'nın derslerine devam etti. Tefsir, hadis, fıkıh, 
tıp ilmi aldı. Alimliği ile Ebusuud Efendi dahil, pek çok kişinin saygısını kazandı. 
Etyemez Dergahı'nın şeyhinin kızıyla evlendi. 

Bir gün Sümbül Sinan Hazretleri'ni manasında gördü, evinden içeri 
sokmamak için çaba harcıyordu manada Merkez Efendi. İç sesini dinleyerek 
Sümbül Sinan Hazretleri'nin vaazını dinlemek için camiye gitti. Efendi vaazdan 
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sonra "Bunu herkes anlamadı, Merkez Efendi de anladı" dedi. Sonra Ta Ha 
Suresini her mertebeden tefsir etti ve " Bunu siz de anlamadınız , Merkez 
Efendi de anlamadı." dedi. Herkes dağılınca Merkez Efendi, Sümbül Sinan 
Efendinin ellerini öptü. Sümbül Efendi " Gece bizi evinize sokmamak için epey 
uğraştınız "deyince, Merkez Efendi manasını hatırladı. İçinin , dışının bilindiğini 
anlayan Merkez Efendi böylece Hazret'e talebe oldu. İcazet alınca kendi ders 
vermeye başladı. 

Merkez Efendi, Sümbül Sinan Hazretleri'nin kızıyla evlenmek isteyince 
Hazret, bir deve yükü altın karşılığında "evet" dedi. Merkez Efendi çuvalları 
toprak doldurup götürdü, boşalttığında altınlar yeri kapladı. Şeyhinin kızıyla 
evlendi. 

Yavuz Sultan Selim , onun adına cami ve medrese yaptırdı, onu ilminin 
enginliği nedeniyle Manisa'ya gönderdi. Şifa amaçlı mesir macunu, onun 
bilgileriyle yapılıp dağıtılmıştır. 

Cebinde şekerle dolaşıp çocukları sevindirmek ve o masum ağızlardan dua 
almak onu mutlu ederdi. Tıpkı bizim Şekerci Babamız gibi. İlim , irfan 
şekerlerini kendi elleriyle kaderimize, kaplarımıza göre öyle veriyor ki her 
hücre "Bayramım imdi, bayramım imdi, babamızla anamızla bayram ederiz 
imdi" muhabbetini yaşıyor. 

Hayvanlara merhametli, insanlara şevkatliydi. Cemaatle namaz kılmayı 
severdi. Halvetiyye yolunun büyüklerinden olan Merkez Efendi 1552 Yılında 
Hakk'a yürüdü. Ebussud Efendi Yolculuk namazını kıldırdı. 

Onun pek çok zuhuratları vardır. En çok bilineni, sıtma için şifalı suyun 
yerinin namazda bildirilmesi ve o suyun oradan çıkarılmasıdır. 

MERKEZ EFENDİ DENMESİNİN NEDENİ 

Sümbül Efendi, bir gün müridlerine" Kudret-i İlahi sizde olsa ne yapardınız 
" demiş. 

Birisi" Şeytanı yaratmazdım, herkes Müslüman olurdu." 
Diğeri"Kışı yaratmazdım kimse üşümezdi" 

Herkes kendi mertebesine göre bir şeyler söylemiş. Sıra Merkez Efendiye 
gelmiş" Haşa, bu alemin düzeninde bir hata mı var ki değiştirmeye çalışayım . 
Nasıl geldiyse öyle devam etmesi için çalışırım. Her şey merkezinde " demiş. 
Bu cevap , ona bu adı verdirmiş. Şeyhi de ona " Aferin, oğlum sen bu işin 
merkezindesin" demiştir. 

DAİRE- ÇEMBER- MERKEZ 

Merkez: Bir dairenin her noktasından eşit uzaklıkta olan iç noktadır. Bir 
işin yönetildiği yerdir. Kesişme noktasıdır. Belli bir yerin ortasıdır. Bir işin 
öğretildiği merkezdir.Biçim, usul, yoldur. 

Dört ana, dört ara yönü olmak üzere, dairenin sekiz çapı vardır. 360 
derecelik açıya sahiptir. Dört parçalık, 90 derecelik açılara sahiptir" Sad harfi, 
Mukit Esması ,Aziz Esması" 180 derecelik iki parçaya ayrılır. " Zahiri ve batini 
alemler, on sekiz bin alem Razzak Esması,Tı harfi" 

Sad ebced değeri-90-9 Sad suresi bu harfle başlar. 

90+90+90+90=360 

90. esma Mukit 
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9. esma Aziz 

Sad harfinin değeri 90 

Harf olarak açarsak S-90+ elif 1 +da-l4=95 9+5=14 

14 sayısı Haşr Suresinin sonunda Allah Esmalarının grup halinde adeta 
halkedilişin programını veriyor. 

Sad; Tı harfinin terfisi , seyrini , terbiye edilen harf manasına bürünen 
insanın kendini ve Rabbini biliş yolunda hedefinin Zı olduğunun işareti. 

Tı-9-Sad-90-Zı-900 

Tı: İnsan-ı kamil Ümmet-i Cüziye-i Müşahhasa 

Sad: Tüm cemati ifade eden harf. Ümmet-i Davet, Ümmet-i İcabet olarak 
ikiye ayrılır. Birinci gruptakiler , mürşitlerinin sözünden çıkmazlar çünkü onlar 
Hakk'ın aynasıdır. İkinci gruptakiler ise mürşitlerini dinlerler ama dinlediklerini 
hal haline getiremezler. Harfler de insanlar gibi mertebe mertebe yaşar. Hal 
edinenler aynalık makamının ehlidirler. 

Zı: İhata-yı Muhammediye'yi işaret eder. Üç yakiynlik mertebesi 
seyredilmiş, hal edilmiş kişilerin harfidir. 

Her bir doksan derecenin içinde de 45 derecelik açılar vardır ki bu da yine 
4+5= 9 Aziz Esmasına çıkar. 

Şeriat, tarikat, hakikat, marifet mertebeleri ve hazerat mertebelerinin 
sahibi kişiler. 

180-18- 1+8= 9 

18. esma Razzak 180+180=360 derece 

360-36 3+6= 9 

Ta-9 Ta-Ha, Meryem, Şuara, Nemi, Kasas Surelerinin başında , manası 
Haktan olan bu 

harf, diğerleri ile birlikte bulunuyor. 



Hepsinde Aziz Esması hakim 

Sad ve tı harfleri iki tarafına da harf eklenen harflerdir. Harflerse 
Muhiddini Arabi Hazretleri'ne göre, Hakk'ın , kula hitabıdır. İki yanına harf 
getirilen harflerin sayısı da 9'dur. Aziz esması. Bu esma kullara veridiğinde 
İnsan-ı kamile işaret eder. Nokta olan ve gerçek noktayı, merkezi, İlahi 
kaynağı bilen alim ve arif insan manası. Toplanma, birleşme ve birleştirme 
mertebeleri. Kendi kitabını okuyan, ölçüde haddi aşmayan, nefsini bilen 
manalar. Allah'tan gayrisinden temizlenenler. Yine Arabi Hazretleri'ne göre 
"Varlık bir harftir, anlamı da sensin" görüşüdür. 

Çemberde dört ana ,dört ara yön diyebileceğimiz sekiz çap var. Doğu, 
batı, kuzey, güney. Ancak hangi noktadaysak yön ona göre değişir. Sonsuz 
olanın yanı yönü de yoktur. Allah altı yönden münezzehtir. Sekiz sayısı zahiri 
ve batini dördün katıdır. O da ikinin. Bu alemde her şey zıttı ile kaimdir. 
Hayatın kaynağı zıtlık. Soğuğun karşısında sıcak, kurunun karşısında yaş, 
doğrunun karşısında yanlış, cennetin karşısında cehennem. İkinin özü bir, 
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birin özü nokta. Noktalar 13 oldu, Elif, 1, Noktalar yanyana omuzomuza çizgi, 
sırat-ı müstakim. Biri yatay diğeri dikey. 

Sekizinci esma Müheymin. 

MÜHEYMİN ESMASI 

Halkettiklerini rahmetiyle koruyan, sonsuz ilmiyle kudretiyle gören, 
gözeten. Hafız, Kadir, Alim, Cebbar. Allah, Cabir olarak neye ihtiyacımız 
olduğunu bilir ve ona göre rızıklandırır varlıkları. Koruduğu için dayanılan , 
güvenilen Müminimizdir. Nefsini kontrol edemeyen insan kontrolsüzdür. 
Günahlardan kaçınabilmek için bu esmaya irade ederek sığınırız. Kaderine razı 
olan, Merkezine Allanın iradesini alan insanlar, teslim oldukları için mutlu 
selam ehilleridir. Allah"la murakabe halindedirler. Kuşun kanatları altındaki 
yavrular gibi güvendedirler Velileri ve Vekilleri olan Halikleriyle. 

AZİZ ESMASI 

Sonsuz, sınırsız olan varlık, yeryüzünden, gökyüzüne her şeyi ihata eden, 
eşi benzeri olmayan, en değerli, en şerefli, en güçlü , mağlup edilemeyen, hep 
üstün olan varlık. İzzet kökünden gelen bir Esma. 

Kudret sahibi olan yüce varlık, kadimliği ile hiçbir zaman , hiçbir şekilde 
değişikliğe uğramayan. Zelil esmasının zıttı, Kahharlığı ile her an galip gelen. 
Ekber sırrının sahibi Allah, tüm var gibi görünenlerin Haliki, Barisi, 
Musavviridir. Örneksiz halk edip kaderini veren, ölçüyle tasarlayan vücut 
verendir. Rahmanlığı ile maddi manevi rızkını sunan, Hayy ve Kayyum adıyla 
dirilten ve halkettiğini koruyan, gözeten, hikmetine göre yaşatan, Alimliği ile 
herşeyi bilen, günahlarımızı bağışlayan, örten, velimiz, vekilimiz, melikimiz, 
müminimiz hasılı hepimizin her şeyi olan Sahibimiz Allah, muhabbetimizin 
kaynağı Aziz Dostumuz , Yüce Rabbimiz, yegane Azizdir. 

Aklını, nefsini, bedenini, İslam ahlakıyla halkediliş amacına uygun olarak 
yaşayan insanlar da Azizdir, dosttur; kullanamayanlar ise zelildir. Samed olan 
Allah'ın kimsenin ibadetine ihtiyacı yoktur, ihtiyaçtan münezzehtir. İhtiyacı 
olan kullardır. 

MUKİT ESMASI 

Halkettiği bütün varlıkları barındıran, geçindiren, ihtiyaçlarını bilen ve 
maddi , manevi rızıklarını veren. Kut kelimesinden gelir. Bütün varlıkların 
neyle besleneceğini, onların nerelerde , nasıl üretileceğini ancak Alim olan 
Allah bilir, nasıl korunacağını da Hafızlığı ile kimlere gerekli olduğunu Hakim 
esmasıyla bildiğinden Melikliği, Kudduslüğü, Rahmanlığı ve Rahimliği adeta 
tüm esmalarıyla bu esmayı destekler. Razzak Esması en yakın esmasıdır, 
Mukit'e. Manevi gıdalarla ihtiyaç sahiplerine sebil sebil, Adi esmasıyla Hasip 
esmasıyla da gerektiği kadar kaderine, nasibine göre sunar. Her şey yine 
merkezindedir. Ne bir eksik ne bir fazla. Bir yılan bir fare yutacaksa on beş 
gün başka şey yemesine gerek yoktur. Allah onun yaratımı programına onu 
koymuştur. Yılan o arada yemek aramaz. Balık sudan gıdalanır, yeryüzünün 
otu, samanı onun rızkıdır. 

RAZZAK ESMASI 

Allah'ın halkettiği tüm varlıklara maddi, manevi ihtiyaçlarını vermesi. 
Gazali'ye göre kulların elleri, şanı yüce olan Allah'ın hazineleridir. O halde eli, 
bedenlerin rızık deposu, dili de kalplerin rızık deposu olan insana bu sıfattan 
bir sevapla ikram edilmiş olur. 
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Razzak esmasında tüm yaratılanlar insana hizmet içindir. Ancak öyle 
ekolojik bir mizan, denge kurar ki Razzak olan Allah, her şey, her şey içindir. 
İhtiyaç olmayan, gereksiz bir şey yok. Kurbağaları yok edersek, leylekler 
zorda kalır, azalır. Leylekler azalırsa, yılanlar çoğalır, onlar çoğaldığında 
fareler azalır, zinciri uzat uzatabildiğince. 

İnsanın manevi hayatı çökerse mutsuzluk başlar, mutsuzlukları aileyi 
etkiler, aile etkilenince toplum ve çöküş başlar. Razzak esmasında ölçü, 
mizan, tartı, Alimlik, koruyuculuk, gözeticilik, yönetme, Haliklik yine çoğu 
esma görev başında hiç aksatmadan, her an yeni bir şende olarak. 



Dairede hakim olan sayı bize dokuzu veriyor. Bu sayı en büyük sayıdır. 
Sıfırla dokuz arasında tüm sayılar dürülüdür. Tamamlanmayı, hikmeti 
kendinde toplar. Üçün, üç kez katlanıp dürülmesi; yakiyn mertebeleridir. İlk 
tek sayı üç olduğuna göre, Tek'in seyrinin makamlarının kemal halidir. Allah- 
Rahman- Rahim; Besmele olan insan manasının özünün seyri. Noktanın seyri. 
Çapı sonsuz da olur, nokta da. Çapsızlık Halikimize ait. O öyle Ekber ki hiçbir 
sayı ölçemez. Merkez, sıfır noktasıdır; her şeyin başladığı ve bittiği nükte. 
Hem çıkış hem dönüş makamı. Her şey ondan doğar ama doğanlar O, 
değildir. Hiçlik ve Heplik noktası. Bu nükteyi anlamak her kişinin işi değil. Öyle 
latif ve bir o kadar da esrarlı. Zıtlıklar orada , zıtlık yok, hepsi aynı. Her ayan-ı 
sabiteye eşit uzaklıkta. Köşesiz, kusursuz, sınırsız noktaların yayıldığı Tek, 
Ahad. 

A- Had; sınırı olmayan, Hu sırlarının ad'ı. Ah- Ad. Bütün esma ve 
sıfatların Zat'ın kayıtsızlığında kayıtlı olduğu makam. Sıfır noktası her şeyin 
başlangıcı, yoktan var edilecek bütünlüğün, alemlerin , ademlerin ilim hali, öz, 
nüve. Kaderimizin kaynağı, her bir nüvenin, Hüve'ye göbek bağıyla , Allah 
ipiyle bağlandığı manevi Rahman Rahmi. Hayatı bahşedecek İlahi Güneş, İhlas 
suresini sıfatlarına, esmalarına talim ettirir. Elif, Be'de kendini seyreyler, 
"Bilinmekliğinin ve sevilmekliğinin Hubluğunu, Vedutluğunu meşkederler. 



Allah, bütün varlıkları ayan- sabiteleri üzre , belli bir kaderle yani ölçüyle 
halketmiştir. Bu büyük bir sanatçının eseridir, her şey kaderi gereği 
yaşamak içindir. İnsanlar, yıldızlar, yer, gök, dağlar, bitkiler, hayvanlar, 
bildiğimiz, bilmediğimiz ne varsa. İlahi programcı altın oranı ilminden çıkarıp 
insanlara bahşetmiş, alemlerde görünür kılmıştır. Kadersiz hiç bir şey yoktur. 
Bedenimizde başımız sekizde bir, su oranı, yüzde yetmiş, beden boyumuz, saç 
rengimiz, tenimiz belli. Kanımdaki mineraller belli, demir oranı azaldı; 
kansızlık başladı, tuz oranı arttı, tansiyon yükseldi. Neyi düşünüyorsak, öyle 
mütenasip ki her şey, yerli yerince. Hangi iklimde ne yetişeceği, mevsimi, 
suya ihtiyacı, tohum ekme zamanı, hangi derinlikte balıkların cinsleri ne 
olmalı, arı renkleri nasıl görmeli, çiçeği bulduğunda dansıyla arkadaşlarını 
çağırışı, esmaları algılamamız, kendimizi aklımıza göre bilişimiz kaderimiz 
gereği. Fıtratımızda dürülü noktalar, hepsinin merkezinde Hak mevcut. 
Allanın, yasaları, ölçüsü. Her şey şakülesi üzre ve merkezinde halkedilmiş. 
İnsanın kaderine din olarak İslam'ı yazmış. Kendini düze çıkarmanın tek yolu 
bu. Cüz-i iradesini özünü bilmede adaletli kullanan, kaderini gerçekleştirmeye 
çalışan kudretli, iradeli insanlar ölçüde tartıda haddi aşmayarak gereğini, 
kulluklarını yaparlar. Yıldızlar, dağlar, ağaçlar teşbihle kaderlerini gerçekleşti- 
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riyorlar. Ne güneş aya yetişiyor ne ay güneşe, hepsi kendi yörüngesinde akıp 
gidiyor. 

İnsanlar teşbih ve zikirle, onun dışındaki varlıklar kendi akılları 
mertebesinde teşbihle kaderlerini yaşıyorlar, insanların bazıları, kaderlerine 
isyan ederek yaşıyorlar. Gördükleri olayları mal varlıklarını, akılları, güzellikleri 
kendilerine göre kıyaslayıp razı olmuyorlar. Tıpkı iblis gibi. O da Adem a. s 
halkedildiğinde, Allah c.c emrettiği halde secde etmemişti , " Beni ateşten , 
onu topraktan yarattın " demişti. Kendini üstün görüp kibre kapılmıştı. Onun 
dışındakiler ise razılar. Razıların halini yaşayıp biz de insanlığa tebdil 
etmeliyiz. Kaderine razı olanlardan biri de. 

Merkez Efendi, Kur'an'ın batını manasını ve zahirini kendi kabı kadar 
biliyor. Bu kap oldukça büyük. Her şeyin yerli yerinde olduğunu bildiğinden 
değiştirmeye kalkmıyor. Haddi bilmek edeptir, alimler, arifler indinde, Edep 
de , Din'dir, tek din de Allah'ımızın seçtiği İslamdır. Bütün var edilenler 
dairenin merkezine eşit uzaklıkta. İnsanlar ancak çalışmaları oranında uzakları 
yakın edebilirler. Cüz-i irade Külli iradeye teslim olursa sorun kalmaz. 
Geldiğimiz yere döneceğimizi bilmek ve kaderimizi gerçekleştirmek, noktanın 
nüktesi. "Himmet dede" "Hizmet oğul" hesabı. 

Hesap kitap yapıp ölçüyü tutturmak yolumuzun kuralı. Yanlış hesabın 
Bağdat'tan döndüğünü bilerek yaşamalı, ilmin yanına, aşkı çekmeliyiz. Hayat 
matematik olmadan çözülmüyor. Problem çözerken öğretmenimizin 
öğrettiklerini iyi dinlemeli, hayata geçirmeliyiz Merkez Efendi misali. Toprağı , 
altın yapmak hüner ister, herkes kimyacı olur ama simyacı olamaz. Topraktan, 
havadan, sudan , ateşten yaratılan bu beden çömleğini altına çevirten, Hülle 
biçen, altın, inci, yakut, zümrüt işli elbiseler diken İdris'imizi, Özün özünün 
sırlarını açan Hızır'ımızın elini iyi tutmalıyız. Ardıç ağacının, ardıç kuşu 
olmalıyız ki Kevser tas tas sunulsun. 

Merkez Efendi kendi kaderlerine razı olmayan insanların, doğanın kaderiyle 
de oynadığını biliyor. Hayvanların kulaklarını yaran, onların genetik planlarıyla 
oynayan, bitkileri ebter hale getiren, açgözlülükleri yüzünden arzı uçlarından 
eksiltenleri biliyor. Zararını tüm insanların çekeceğinden haberdar, bunu da 
dünyanın kaderine bağlayıp ilahi iradeye teslim oluyor. 



Ülfet ettirilen Elifin gerçek anlamını idrak edenler akıllarıyla bu alemde de 
onu görüp, işitip, bilip iman ederler. Elif, Lam, Mim tecellisini Ba'nın altındaki 
nokta olarak hal ederler." Size içinizden bir resul gelmedi mi?" hitabına 
mazhar olan, gerçek resule uyanlara nokta, sırlarını açar. Merkez etrafında 
döner dururlar. Bir ayakları merkezde sabit, diğeriyle alemleri seyranda bir 
gökyüzüne çıkarlar bir yer yüzüne inerler, gönül meyhanesinde aşk şaraplarını 
içerler. İlahi kevserle yunulan bu aşk ehilleri bazen Sümbül Sinan olup kapıları 
zorlarlar bazen Merkez olup taşı altın ederler bazen de Terzi Baba gibi 
görünüp takva elbisesi biçerler. Ölçülerini görür görmez anladığı kuzularına 
gönül libaslarını giydirir, sayıların zikrini, harflerin fikrini miktarınca, yerli 
yerince talim ettirir. Rahman'la zuhura çıkanı, Rahmiyle korur. 

Her şeyin kadere göre yerli yerince olduğunu bildiren Mizan sahibi, Kadir-i 
Mutlak olan Allah'ın Kur'an'daki ayetleri. 

Rad Suresi 
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Onun katında her şey ölçü iledir. Gaybı ve görüneni bilendir. O çok büyük , 
çok yücedir. 8-9 ayet 

Furkan Suresi 

Semaların ve arzın mülkü onundur. Ona mülkünde bir ortak da yoktur. Her 
şeyi O yaratmıştır. Sonra onları takdir ettiği ölçüde tayin etmiştir. 1-2 

Yasin Suresi 

Gece de onlar için bir ayettir, ondan gündüzü sıyırırız, o vakit onlar 
karanlıkta kalmışlardır. Güneş de kendi mihveri etrafında akıp gidiyor. İşte bu 
güçlü ve her şeyi bilenin takdiridir. Aya da menziller takdir ettik, sonunda eski 
eğri hurma dalına döner. Güneş ona müyesser olamaz, ay da kendisine 
yetişemez. Gece de gündüzü geçemez. Her biri bir felekte yüzerler. 37-38- 
39-40 

Gökleri ve yeri yaratan onların mislini yaratmaya kadir değil midir? Elbette 
kadirdir. O, her şeyi yaratan ve kemaliyle bilendir. Onun işi bir şeyi dilediği 
vakit, ona sadece "ol" der, o da hemen oluverir. 80-81-82 

Fussilet Suresi 

Arzı iki günde yaratanı siz gerçekten inkar mı ediyorsunuz? Ona eş ve 
denkler koşuyorsunuz. O, bütün alemlerin Rabbidir. Yeryüzünün üstünde sabit 
dağlar yarattı. Orada bereketler husule getirdi. Orada ayakta duran mahlukat 
için dört günde gıdalar takdir etti, ihtiyaçlarına göre eşit olarak. Sonra buhar 
halindeki semayı istila etti. Semaya ve yere isteyerek veya istemeyerek gelin 
dedi. Onların ikisi de "isteyerek geldik" dediler. 8-9-10-11 

Kamer Suresi 

Gerçekten biz her şeyi bir takdir ile yaratmışız. 49 
Rahman Suresi 

Güneş ve ay hesap ile hareket ederler. Göğü O yükseltti ve mizana koydu. 
Tartıda haddi aşmayın. Tartıyı adaletle tutun. Terazide eksiklik yapmayın. 5- 
7-8-9 



İnsanı tuğla gibi pişmiş çamurdan yarattı. Cinlerin atasını da ateşin 
parlayan alevinden yarattı. 14-15 

İki acı ve tatlı su denizini salmış birbirine kavuşurlar, aralarında bir perde 
vardır tatları birbirine karışmaz. 19-20 

Vakıa Suresi 

Aranızda ölümü biz takdir ettik. Bizim önümüze geçilmez. Sizin şekillerinizi 
değiştirip bilmeyeceğiniz şekilde yeniden yaratmaya biz kadiriz. 60-61 

Şimdi bana ektiğinizi haber verin, onu siz mi bitiriyorsunuz yoksa bitiren 
biz miyiz? Dileseydik onu kuru bir çöp yapardık da şaşar kalırdınız. Ya içtiğiniz 
suya ne dersiniz? Buluttan onu siz mi indirdiniz yoksa biz mi? Dileseydik onu 
tuzlu yapardık, şükretmeniz gerekmez mi? 

63-64-65-68-69-70 

Hadid Suresi 



188 



Göklerde ve yerde ne varsa Allah'ı teşbih etmektedir. O güçlü ve hikmet 
sahibidir. Göklerin ve yerin mülkü O'nundur. Diriltir ve öldürür. O , her şeye 
kadirdir. O hem evvel hem de ahirdir. Zahirdir, Batındır. O ,herşeyi hakkı ile 
bilendir. 

O ki gökleri ve yeri altı günde yarattı ve arşı istiva etti. Yere gireni de bilir 
yerden çıkanı da. Gökten ineni de göğe yükseleni de bilir. 1-2-3 

Cinn Suresi 

Rableri onların yanındaki ilmi kuşatmıştır. Ve her şeyi sayısı ile hesap 
etmiştir. 28 

Tin Suresi 

Gerçekten biz insanı en güzel biçimde yarattık. Sonra onu aşağıların en 
aşağısına çevirdik. 4-5 

Mülk Suresi 

Bütün mülkü elinde tutan Allah ne mübarektir. O her şeye kadirdir. O 
hanginizin daha güzel amel işleyeceğini görmek için ölümü ve hayatı 
yaratmıştır. O çok güçlü ve çok bağışlayandır. 

O ki yedi kat gökleri yaratmıştır. O Rahmanın yarattıklarında hiç bir 
düzensizlik göremezsin. Haydi çevir gözünü bir çatlak görebilir misin? Sonra 
gözünü bir daha çevir. O göz sana şaşkınlık içinde yorgun ve hakir olarak 
dönecektir. Yemin olsun biz dünya semasını yıldızlarla süsledik. 1-2-3-4 

Maide Suresi 

Göklerde ve yerlerde bulunan her şeyin mülkü Allah'ındır. O her şeye 
kadirdir. 120 

Fatır Suresi 

Gökleri ve yaratan, melekleri ikişer, üçer, dörder kanatlı elçiler yapan, 
Allah'a hamdolsun. O, yaratmada dilediği arttırmayı yapar, Şüphesiz Allah her 
şeye gücü yetendir. 1 

Tegabün Suresi 



Göklerde ve yerde ne varsa hepsi Allah'ı teşbih eder. Mülk O'nundur, hamd 
O'nadır, O her şeye kadirdir. Sizi yaratan O'dur, böyleyken kiminiz mümin 
kiminiz kafirdir. Allah yaptıklarınızı görendir. Gökleri ve yeri yerli yerince 
yarattı. Sizi şekillendirdi ve şekillerinizi de güzel yaptı, dönüş ancak O'nadır. 
1-3-4 

A'la Suresi 

Yaratıp düzene koyan takdir edip yol gösteren yeşil otu yaratıp sora da 
onu kapkara bir sel artığına çeviren yüce Rabbinin adını teşbih et. 1-2-3- 
4-5 

Kuran'daki ayetlerin çoğunda İlahi planı ve programı gereği Allah'ın her 
şeyi ölçü ile halkettiğini ve bir amaca hizmet etmek için var ettğini görüyoruz. 
Allah c.c boş hiç bir şey halketmemiştir. Onun kendi esma ve sıfatlarında bir 
kusur yoktur ki bunları bahşederek, lütfederek rahmetiyle halkettiklerinde 
kusur olsun. Kusur insanoğlunu nefsindendir. Ayetleri idrak ederek kainat 
kitabını ve kendi kitabını okuyan insan mutlak kaderine susuzların suya 
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koşuşlan gibi giden adem manasıdır. Tüm alemlerin kendisi için, kendinin de 
Allah için olduğunun bilincindedir. Halkediliş programına, kaderine razı olanlar 
ve gayrette olanlardan Allah da razıdır. 

Merkez Efendi'nin cevabı yerli yerincedir. 

M EVLANA HAZRETLERİNDEN KADER 

Bir saman çöpüne benzer şu dünya; kader rüzgarının önünde uçuşup 
duran bir saman çöpüne. Öyle aciz, öyle çaresiz. 

Kader üstü bir akıştır ki felek hükmeder her şeye. Bazen yükseltir onu 
kader, bazen alçaltın. Sağlamdır bazen de bazen de kırık dökük ve perişan. 

Kimi zaman sağadır dönüşü kimi zaman sola. Bakarsın gül bahçesi her 
taraf, bakarsın diken tarlası. 

Eli gizlidir kaderin ama kalemi yazı yazmadadır ortalık yerde. At dönüp 
dolaşmaktadır meydanda da binicisini gören yok. 

Kaderin şu uçup giden okuna da bak, apaçık görünüyor ok ama nerede 
onu fırlatan yay? Canlar bedenlerde belli ya nerede canlara can veren? 

Uçup giden şu oka da bak, kaderin şu okuna, bildiğin yaydan atılamamıştır 
o ok, herşeyi bilenin yayındandır geliş. 

Oku kırma sen, kendi öfkeni kır, asıl, kızgınlığını kır, dikkat et, öfke gözü, 
sütü kan gösterir sana, dikkat et. 

Görüntüler dünyası acizdir, somut olan zayıf, ve madde elbette bağlı. Oysa 
pek güçlüdür soyut alem, pek üstündür mana. 

Tuzağa tutulmuş avlarız biz. Anlamayız kim kurmuştur bu tuzağı. Çevgan 
önünde bir topuz biz, yuvarlanmadayız. Nerede çevganı topa vuran? 

Nerede bu yırtan ve diken terzi? Nerede bu geceyi ve gündüzü giydiren? 
Ya nerede üfleyip bu ateşi yakan , yandıran nerede? 

Tanrı eğer isterse bir göz açıp yumasıya Peygamberin sadık dostu Ebu 
Bekir'i kafir ediverir, isterse de dinsizi kendini ibadete vermiş kula çevirir. 

İşte bu yüzden sırf bu yüzden benliğinden kurtulmadıkça nefsin tuzağından 
kurtulamaz insan. Dosdoğru bir yolda yürümektedir özü temiz insan ne çare o 
yolda nefis, şeytan ve haydutlar yol kesmede kafile kafile. Kurtulabilenler 
Allah lütfuna erenlerdir. 

NECDET BABAMIN ERRAHMAN KİTABINDAN 

Yüce Allah'ın ilk rahmeti odur ki: Onunla bütün aleme Rahmet tecellisiyle 
onları kendi özünden halk etti. Y ani bu alemde ne kadar varlık varsa Cenab-ı 
Hak bunların hepsini kendi özünden halketti. Dolayısiyle hepsine 
Rahmaniyetinden bir varlık verdi. Netice itibariyle bu varlıkta, Hak'tan gayrı 
bir varlık yoktur ve olması da mümkün değildir. 

Zat-ı Uluhiyyet kemalatını şuhut zevki ile muhabbet ettiğinde, muhiyt 
olduğu sonsuz fezaya zuhur arzusunun ateşiyle Nefes-i Rahmanisini gönderdi. 
Bu nefes neticesinde sonsuz fezada yani kendi latif vücudunda öbek öbek 
açığa çıkan Nefes-i Rahmani sonsuz alemlerin hülasasıdır. Nefis ise onların 
birimselliğidir. 

Yayılan bu nefesle bütün varlıklar oluş gayelerini meydana çıkarmak için 
faaliyetlerine başladılar ve kendilerine lazım olan istihkaklarını taleb ettiler. 
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Kef ile Nun hitabı izhar olmadan 
Biz bu kainatın ibtidasıyız 
Kimseler vasılı didar olmadan 
Ol kabe kavseynin ev ednasıyız. 



Yok iken Havva Ademde 
Hakk ile Hakk idik sırrı müphemde 
Bir gececik mihman kaldık Meryemde 
Hazreti İsa'nın öz babasıyız. 



(69) Me Ak 

From: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: RE: TEFEKKÜR SORUSU 
Date: Mon, 17 Mar 2014 13:26:26 +0200 

Hayırlı günler, Me.... oğlum. Hamdolsun iyi sayılırız inşeallah sizlerde ailece 
iyisinizdir. ikinci mailinde gönderdiğin dosyamda indirdim kayda aldım böylede 
gönderdiğin iyi olmuş, yazını okudum onuda dosyasına aktaracağım, seninki 
de oldukça güzel olmuş, yazılar gelmeye devam ediyor hepsini bir dosyada 
topluyorum yazıların gelişi sona erince onların hepsini yerlerinde düzenleyip 
tekrar herkese göndereceğim böylece herkes herkesin fikirlerinden istifade 
etmiş olacaklardır. Cenâb-ı Hakk herkezin olduğu gibi seninde idraklerinin 
arttırsın inşeallah. Selâmlar hoşça kal Efendi baban. 



To: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: TEFEKKÜR SORUSU 
Date: Sat, 15 Mar 2014 18:09:32 +0200 

Efendi Babam az önce size tefekkür sorusunun cevabını göndermiştim. 
Sonradan fark ettim ki, belki cevabı word dosyası olarak göndermek daha 
uygun olacaktır. O yüzden tekrardan ama bu sefer word dosyası ilâveli 
gönderiyorum. 

Ellerinizden öperim. En içten saygılarımla 

Efendi Babam, hayırlı günler... Ellerinizden hürmet ile öper, Cenâb-ı 
Hakk'dan size sağlık ve afiyet lütfetmesini niyaz ederim. 



Efendi Babam, nefsi emmare yani seyr-i sülûk'un birinci dersini yapmaya 
çalışan bir kişi olarak, sorduğunuz tefekkür sorusuna lâyıkıyla cevap 
veremeceğimin bilincindeydim. Bu yüzden de, sorunuza bir cevap yazıp 
yazmama konusunda uzun bir süre mütereddid kaldım. Ancak sonradan 
farkettim ki, hata yapmadan insanın, eksiklerinin farkına varması mümkün 
değil. Hatalarımı lütfen affedin. 
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Şunun da farkındayım ki, son bir senelik himmetiniz ve eğitiminiz olmasa 
burada kalem aldığım şeylerin % 99'unun farkında dahi olamayacaktım. Size 
ne kadar teşekkür etsem azdır. Hatalarım için hoş görünüze sığınıyorum. 

Ellerinizde hürmet ile öperim, en içten saygılarımla, 

Evlâdınız Me 



Merkez Efendi'nin hikâyesi, gerek dini, gerek ilmi gerekse de içtimai 
hayatımızın en temel meselelerinden olan Alim/Arif, Medrese/Tekke ve 
Diyanet/Tasavvuf gerilimine işaret ederek başlıyor. Nakli ilminde büyük 
mesafe kat eden Merkez Efendi, yine tasavvuf hayatımızın ve edebiyatımızın 
gayet bilindik bir teması olan rüya yolu ile uyarılıyor ve akl-cüz'e tabi kılınmış 
kelam ile mutmaine olmanın imkansızlığının idraki ile, kendisini irfaniyete 
taşıyacak olan Efendisine ilâhi bir rahmet aracılığı ile sevk ediliyor. 

Sümbül Efendi'nin evlâtlarını imtihan etmek için sorduğu soru manidar. 
"Alemi sen yaratsaydın, nasıl yaratırdın?" Her mertebede farklı bir hakikat 
anlayışı ve farklı bir yaşantı mevcut olması hasebiyle, bu ve benzeri soruları 
farklı mertebelerde farklı bir şeklerde cevap verileceği aşikârdır. Mevzuya bu 
açıdan bakıldığında, ilk elden bu soru hakkında şu tespiti yapabiliriz: bu soru, 
"şeriat ve tarikat mertebesi için batıl, hakikat ve marifet mertebesi için ise 
atıldır." Şöyle ki, şeriat ve tarikat mertebeleri "ötelerde kadir-i mutlak bir 
yaratıcı" anlayışını temel aldığı için, "alemi sen yaratsaydın nasıl yaratırdın?" 
şeklindeki bir soruya bu mertebeler için, şirke düşmeden cevap verilemesi 
tahayyül bile edilemez. Bu soruyu dikkat-i nazara almak, Cenâb-ı Hakk'ın 
ilminden kuşku duymadan mümkün olamayacağı için, bu soru karşısında, 
"haşa" demek ve tövbe istiğfar etmekten başka bir şey yapılamaz. 

Ancak hakikat ve marifet ehli bu tip bir soru karşısında, şeriat ve tarikat 
ehlinden daha farklı bir anlayış içinde olacağını düşünebiliriz. Zahiren, 
insanların günlük hayatlarını sekteye uğratıp onların kafalarını karıştırmaktan 
imtina etmekle yükümlü olan marifet ve hakikat ehli, bu işin bâtın cevaplarını 
kendilerini saklayacak, zahiren tarikat ve şeriat ehli gibi davranacaktır. 

Ancak marifet ve hakikat ehli, alemin ve mükevvenatın batın bilgisi ile de 
donatılmış oldukları için, onlar şahadet aleminde varlıkların neyi 
remzettiklerini bilecek, böylelikle Mahluk'un Hâlık olduğunun idraki sahip 
olacaklardır. Bu tür zevat-ı kiram için, tenzih ile teşbihi tevhit ettirmiş 
olduklarından dolayı, ötelerde bir yaratıcı aramak gizli bir şirk olacak, "alemi 
sen olsan nasıl yaratırdın?" şeklindeki soru ise ister istemez atıl kalacaktır. 

Daha açık bir şekilde ifade edersek, insan kevn-i cami olması özelliği ile, 
ister istemez, "bir yönüyle yaratılmış (hadis) "bir yönüyle de ezeli varlık 
kılınmıştır." Böylece insan varlığında yaratılmamışlık (ezel) ve yaratılmışlık 
(hudus) toplanmıştır." (Osman Nuri Küçük, İnsan-ı Kamil adlı eserinden). 
"Yaratılmış olan insan mazharında ilahi isim ve sıfatlar yetkin bir şekilde zuhur 
etmiş ve toplanmış olduğundan ve ayn-ı sabiti itibariyle Hakk'a dayandığından 
ezelidir." Bu bilğinin idraki eşyanın hakikatini tatmış bir kimse için ise bu tür 
bir soru atıl hükmünde kalacak ya da Merkez Efendi'nin ifade ettiği şekilde 
gayet yalın ve sade bir cevaba kavuşturulacak; ki bu cevap her mertebeden 
insanın sıkıntıya düşmeden uzlaşabileceği bir cevap olacaktır. 

Efendi Baba'mm sorduğu sorulara tek tek cevap vermeye çalışmadan önce 
belirtmek isterim ki, bulunduğum mertebe itibariyle vereceğim her cevap ister 
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istemez kifayetsiz olacaktır. Bunun farkındayım... Ve her zafiyet sahibi gibi ben 
de, kendimce en kolay gördüğüm yerden yani 6. sorudan başlamak istiyorum. 

6) Merkez nedir? Bu soru ilk bakışta çok basitmiş gibi görünüyor ve 
insanın hemencecik merkez Hakk'dır diyesi geliyor. Ancak biraz tefekkür 
edince burada sıkıntılı bir nokta kendini belli etmeye başlıyor. Merkez cihete 
mündemiçtir. Merkez ciheti varsayar ve dahası cihete tabiidir. Cihet olmaz ise 
merkez de olmaz. Cihetli olmak ise, kayıt altında olmaktır. Merkez, her ne 
kadar kayıt altında tutan gibi gözükse de, ( değerlerin ona nisbi olacak şekilde 
belirlenmesi hasebince), aslında kayıt altında tuttuklarına mukayyet olmak 
durumdadır. 

Hakk'ın ise, mukayyet olması tasavvur edilemeyeceği için (ayna karşısında 
dikilen bir kişi nasıl ki, aynaya müşahede için gerek duyuyor ama ayna 
tarafından kayıt altına alınamıyorsa), Hakk'ın merkez olması da akla pek yatan 
bir fikir olarak görünmüyor. 

Bu noktanın altını çizmesi bakımından, Hacı Beştaşi Veli'ye atfedilerek 
anlatılan hikâye gayet yerindedir. Hacı Bektaş hücresinde oturmakta ve 
tefekkür etmektedir. Bir ses duyar; duyduğu ses namaz kılmasını 
emretmektedir. Bunu duyar duymaz hamle eden Hacı Bektaş İblis'i 
gırtlağından yakalayıverir. Hayretler içindeki İblis, "yahu Hacı Bektaş, ben 
sana namaz kılmanı telkin ettin, kötü bir şey demedim ki, nasıl oldu da 
anladın benim olduğumu?" Bu soruya cevaben Hacı Bektaş şöyle yanıt verir: 
"Duyduğum ses tek bir cihetten geliyordu, Hakk'dan gelmiş olsaydı, her 
yerden gelirdi." Kısacası Hakk, kendisini cihet ile izhar ederse de, her an her 
cihet aynı anda izhar edilen bir Hakk'ın ciheti, ancak akl-ı cüz'ün kendi 
nakışlığı ile Hakk'a atfedeceği bir şeydir. Hakk cihetsiz olacağı için, cihetin 
olmadığı yerde de merkez olamayacağı için, merkez Hakk'dır diyemeyiz. 

Peki merkez nedir o zaman? İlk elden akl-ı cüzdür diyebiliriz. Çünkü ciheti 
atfeden akl-ı cüzdür. Demek ki, merkeze karar verende odur. Merkez nedir 
sorusunun cevap sorunun muhatabı tarafından verilecektir. Bu sorunun 
muhatabı da akıl olduğu için merkez akıldır demek mümkün görünmektedir. 
Efendi Baha'mın Füsus sohbetinin Adem faslındaki kayıtlardan birinde 
(yanılmıyorsam 04 numaralı kayıt), akıl ile ilgili ufuk açıcı bir tespit 
bulunmaktadır. Efendi Babam, bu kayıtta, aklın hükümranlığının sınırlı bir 
hükümranlık olduğunun altını çizmekte, aklın nefse tabii olduğunu belirtmekte 
ve bu yüzden de aklın vereceği cevapların nefsin izini ölçcüsünde vuku 
bulacağını vurgulamaktadır. 

Eğer aklın sınırlarını çizen nefisse, eğer akıl ancak nefisten aldığı emirler 
doğrultusunda değerler (artı/eksi, iyi/kötü, faydalı/zararlı...) oluşturuyor ve bu 
değerler doğrultusunda bir şeyler tahakkuk ettiriyorsa, merkez nefistir 
diyebiliriz. 

Hakikatten de, alemi tasavvur etmede, ve ona değer biçmede merkez rolü 
oynayan nefislerimizdir. İyi kötü, doğru yanlış, artı eksi gibi tüm değer 
yargılarımızda alınan kararlar verilen cevaplar, hep nefis temel alınarak, yani 
nefis merkezinden bakılarak ortaya çıkmaktadır. 

Ancak nefis statik yani durağan bir şey olmadığı için tek bir merkezden 
bahsetmek de mümkün değildir. Nefsin tekâmülüne uygun bir şekilde 
merkezde değişmektedir. Nefsi emmâre için merkez, hayvaniliğin bu 
mertebedeki ağırlığı hasebiyle, haz ve acı arasında kalmaktadır. Burada nefis, 
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hazzı artı (iyi), acıyı da eksi (kötü) olarak telakki edecek ve davranışlarını da 
buna göre şekillendirecektir. 

Nefsi emmârenin hükmünden kendini kurtaran bir kişi, kendini bir ahlâk 
yasası ve normlar dizgesi (mesela şeriat) ile bağladığı ölçüde, hayvani 
ahlaktan tebarüz eden merkezi terk edecektir. Ama bu mertebede ahlak 
normları dışarıdan geldiğinden, kişinin ahlakı enfüsi alemden neşet eden 
arzuların baskısı altında kalacak, bu nedenle de sabit bir merkez görmek pek 
mümkün olamayacaktır. Afaki normlar galebe çaldığı ölçüde şer'i hükümler 
merkezi ele geçirecek, emmârenin enfüsi dürtülen afaki normları 
püskürttükleri oranda ise merkez, yeniden emmârenin işgali altına girecektir. 

Bu gelgit, Efendi Baba'mın da vurguladığı gibi nefsi'ni tanıma kemalâtıyla 
tahakkuk edene kadar, yani enfüsi âlem, yani nefis tam anlamıyla tesviye 
edilene kadar sürecektir. Kısacası, her nefis mertebesi, kendi hükmünde bir 
merkez tayin edecektir. Bundan şu sonucu çıkarmak mümkündür: nefsin 
gelişim seyri boyunca, farklı merkezler ortaya çıkacak, ancak en kamil 
merkez, nefsin en kemalli tecelli ettiği noktada ortaya çıkacaktır ki, bu da 
İnsân-ı Kâmil'e işaret etmektedir. Dolayısıyla, merkezin İnsan-ı Kamil 
olduğunu söylemek mümkün gözükmektedir. Ki Muhittin Arabi hazretlerinin 
belirttiği şekilde, İns3an-ı Kâmil'in Hakk'ın âleme bakan gözü olduğunu 
hatırlarsak, merkezin İnsân-ı Kâmil olduğu şeklindeki iddiamıza bir dayanak 
bulmuş oluruz. 

Bu şekilde, akıl yürütmeyi sürdürürsek, İnsân-ı Kâmil'i en kemâlli 
zuhurunun Hazreti Muhammed olduğunu telâkki eder, böylelikle merkezin 
Hazret! Muhammed olduğunu soncunda ulaşabiliriz. 

Keza Abdülkerim Ceyli hazretleri de İnsân-ı Kâmil adlı eserinin "Ruh adlı 
Melek" faslında telkin ettiği hakikat bu nokta ile ilişkilendirilebilir: 

"Bilesin ki, Bu, o MELEK'tir ki, Sofi dilinde ona: 

-Hakkın onunla mahlûk göründüğü ve hakikat-i Muhammediye... adı 
verilmiştir. 

Allah-ü Teâlâ'nın bu MELEK'e olan nazarı, kendi nefsine nazarı gibidir... 
Onu, kendi nurundan yarattı; 3alemi de ondan yarattı. 
Ve onu... Âlemde nazarına bir mahal kıldı... 

Allah-ü Teâlâ, mevcudat çarkını, onun üzerinde döndürür... Mahlûkat 
semâsının kutup noktası odur." 

Ceyli hazretlerinin kelâmını istinat noktası yapmak sûretiyle, fakir 
merkezin zahirde Hz. Muhammed Efendimiz (s.a.v.), bâtında ise, Hakikat-i 
Muhammediyyedir olduğunu dile getirebilirim. 

7) "Merkezinde bırakırdım" cevabı, dikkatle incelendiğinden, ilk başta göze 
çarpan husus, bu nevi bir cevabın şeriat veya tarikat ehlinden sudur 
etmeyeceğidir. Çünkü bu lâfzı, şeriat ve tarikat ehli aynı anlama gelecek 
şekilde fakat farklı şekillerde buyururlardı. Mesela: "olduğu gibi bırakırdım," 
yahut "Cenâb-ı Allah'ın takdir etmiş olduğu şekliyle bırakırdım." Burada 
şey'iyetin merkezde olduğunun telâkki edilmesi, varlık âleminin ve bu âlemde 
zuhura gelen şeylerin kemâlâtına işaret etmektedir. Merkez Efendi tarafından 
ifade olunan kısaca şudur: Zuhura gelen zâten hali hazırda kemâlâttadır. Aksi 
düşünülemez. Her ne ki halk olunmuştur, yani ilâhi tecelliye mazhar olmuştur, 
o zaten kemâlâtını (kendi istidadına göre) bulmuş demektir. Aksi, yani zâhirde 
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izhar edileni nâkıs bulmak, Hakk'a nâkıslık atfetmek anlamına geleceğinden, 
düşünülemez. 

Bu idraka sahip olan bir kişi için ise, vehim perdesinin aralandığı, bu 
sayede ise hayal âleminden, yani akl-ı cüz'ünün tahakkümünden kurtulduğu, 
ve akl-ı kül'den gelen ilham ile, eşyanın hakikatine ulaştığını söyleyebiliriz. 
Kısacası, ef'al âleminde, kendi başına bir hüviyete sahipmiş gibi görünen 
şeylerin, aslında Hakk'dan ayrı bir vücûd teşkil etmedikleri, sadece ve sadece 
Hakk'ın tecellilerini izhar eden birer mahal olmaktan öte bir anlama sahip 
olmadıkları kavrayışı ortaya çıkacaktır. Kısacası, varlık âleminin, Hakk'ın 
esma, sıfat ve Zat'ının tecelligahı olduğunu fehim, idrak ve zevk edecektir. 

Bu ise mertebe olarak, en azından Tevhid-i Sıfat ve de Cem mertebesine 
ulaşmış olmayı gerektirmektedir. Bu makamın en ayırıcı özelliği Hakk'ın zahir, 
halk'ın ise batın olmasıdır. Merkez Efendi'nin ikinci hikâyedeki davranışı, yani 
şeyhinin isteğine rağmen çiçekleri bir türlü koparamayışı, bu nokta dikkat-i 
nazara alındığında anlamlı hâle gelecektir: Merkez Efendi, çiçekleri 
koparamamıştır, çünkü keşfi açıldığı için, onların Bâtınını müşahade eder hâle 
gelmiş, ve orada çiçeklerin hakikatini, yani Hakk'ı zikrettiklerine tanıklık 
etmiştir. Hasılı, çiçeklerin zahirinin değil batınını görür hale gelmiştir. 

Aslında burada, çiçeği bir sembol olarak değerlendirmek mümkündür. 
Çiçek aslında zahirdeki her şeyi sembolize etmektedir. Zahirdeki şeylerin 
hakikatına eren kişi için artık yapılacak bir şey kalmamış demektir. Çiçeği 
koparmaktaki isteksizliği de aynı şekilde bir sembol olarak değerlendirebiliriz. 
Bu mertebede kişi, Hakk'da yok olduğu için, yani Bâtını Zâhir, Zâhiri ise Bâtın 
olduğu için, Ef'al âleminin gereklerini yapmaktan isteksiz kalacaktır. Aynı 
hususa, Ahmet Avni Konuk'un Mesnevi Şerhi'nin 5. cildinin hemen başında 
işaret edilmektedir. Mevlana Hazretleri, Hüsammedin Çelebi'yi Mesnevi'ye 
devam etmeleri için telkin de bulunup, harekete geçirmeye çabalıyor. A. A. 
Konuk, Hüsameddin Çelebi'nin, isteksizliğini, fenfillâh makamını zevk etmesine 
bağlıyor ve bu makamda, beşerin (zahirin) işlerini yapmaktaki isteksizliğe 
işaret ediyor. "Salisen hazretin (Hüsameddin Çelebi hazretleri) hâl-i fenâ 
içinde bulunmaları da muhtemeldir ki, bu hâl-i âli içinde bulunan evliyaullaha 
âlem-i keserat icabından olan yazma ve okuma müşkil gelir; ve hâl-i bekâya 
gelinceye kadar, bu hususa kendisinde kuvvet ve takat göremez." Çelebi 
Hüsamettin hazretleri için yazma ve okuma da gözüken bu isteksizliğin, 
Merkez Efendi'de çiçek koparmaktaki isteksizlik şeklinde vukuu bulduğunu 
düşünmek mümkündür. 

İrfan Mektebi Hakk Yolu'nun Seyir Defterinde, Efendi Baha'mda bu 
noktaya temas etmektedir: "Fenâfillah mertebesine ulaşan kişinin 
karşılaşacağı epey zorluklar vardır ki; bunun en önemlisi kayıdsızlığa 
düşmesidir. Hiçbir şeyle kayd altına girmek istemez, çünkü Hakk'da fani 
olmuştur..." o kadar ki, bu mertebeye ulaşmış kişiler için, bir üst mertebeye 
geçmek bile, kayıdsızlıktan kurtulmayı gerektirdiği için gayet müşkül bir hale 
gelmiştir. Bu mertebede bulunanlar "fenâfillah 'da fani olmuş bulundukları 
yerde tam sakin olmuş, hareketsiz görünürler. Bu hallerinden dolayı 
kendilerinde kalkıp da bir sonra ki aşamaya ulaştırmak için yapacakları 
talepleri de yoktur. Çünkü olamaz. " 

Demek ki Merkez Efendi'nin çiçeği koparmaktan imtina etmesini birbiriyle 
yakından bağlantılı iki nedene bağlamak mümkündür: hem çiçeğin (yani 
zâhirin/eşyanın) hakikatini müşahede ediyor, yani Hakk'ı zikrettiğine tanık 
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oluyor, hem de çiçeği koparması için, Ef'al âlemine dalması gerekiyor ki, 
kendisinde bunun için takat (kayıtlı olma) bulamıyor. 

Bu makamda kişi artık "her işin, her sıfatın ve her varlığın Hakk'tan ayrı 
olduğu zannından" kendini kurtarmış oluyor. Böylelikle, "Nuzül, iniş kavsinin 
başlangıcını teşkil eden Cem Makamımda Hayy nefsinin etkisiyle kendisinde 
uyanmaya başlayan yeni bir akıl (Akl-ı Mead) ile her şeyin Hakk'ın Zat'ı ile 
kaim olduğunu, Hakk'tan gelip Hakk'a gittiğini ve hatta kendi Zat'ının Hakk'ın 
Zat'ından farklı olmadığını idrak etmiştir. Halk Hakk'ın Batınında 
kaybolmuştur... Makam-ı Cem'de bulunan kişinin idrakinde tüm halk silinir ve 
bu kişi nereye dönerse dönsün eşyanın yalnızca bâtınını yani Hakk'ı görür. Bu 
kişinin gözünde artık dış sebepler yok olmuş, sebepler perdesinin 
gizlediği/sakladığı Hakk güçlü bir şekilde tek fâil olarak ortaya çıkmıştır." 
(Ahmed Yüksel Özemre, Kamil Mürşidlerin Mirası, 305) Kısacası bu makamın 
hakikat mertebesi olduğu, bu mertebede ise, eksiklik, yanlışlık ve çirkinlik 
olmayacağını belirtebiliriz. "Her şey yerli yerindedir ve Hakk ile Hakk üzeredir. 

Yine bu mülâhazalar mucibince, Merkez Efendi'nin Hazret'ül Cem 
mertebesine ulaşmadığı sonucundu çıkarmak da mümkün olabilir. Zira, bu 
şeriat makamı olarak adlandırılan Hazret'ül Cem makamın mahali, şehadet 
alemidir. Yani halk tekrar Zahir, Hakk ise Batın olur. Yine çiçek sembolüne 
dönecek olursak, Merkez Efendi, o dönemde Hazret'ül Cem'de olsaydı, çiçeği 
koparmak konusunda isteksiz olmayacağını, çünkü artık beka'a döndüğünü, 
yani Ef'al alemine intibak etmiş olacağını ifade edebiliriz. Şu farkla ki, bu 
mertebede Merkez Efendi faaliyette bulunurdu (ef'al aleminde çiçeği koparırdı) 
ancak bunu Hakk'ın eliyle yapmış olurdu. Kısacası, yapan eden artık o değil, 
onun eliyle Hakk'tır. Bu makamda Hakk, "anlayana kulun kuvvetlerinden 
görünür. Kulun hayatı, kudreti, işitmesi, görmesi, söylemesi Hakk iledir." 

1) Peki "merkezinde bırakırdım" lâfzını hiçbir şey ayırmaksızın bütün ef'al 
âlemi için geçerli kabul edebilir miyiz? Ef'al aleminin karakteristiği zâhir 
olmasıdır. Bu noktada artık elimizde bir kıstas vardır diyebiliriz: Zahir olan 
şeriata tabiidir. Dolayısıyla, Ef'al âleminde vukuu bulan şeyler şeriata, 
kıstasına vurularak değerlendirmeye tabi tutulabilirler. 

Bu noktada merkezinde bırakırdım lâfzı hükümsüz kalmaktadır. Çünkü 
şeriat hükümleri doğrultusunda faaliyette bulunma gerekir. Ancak burada 
şeriat ve tarikat ehli, kendi iradeleri ile tasarrufta bulundukları zannına gark 
olmuşken, mârifet ehli işin sırrına vakıf bir şekilde, yapılanın Hakk'ın esmâ-i 
ilâhisinin zuhur bulması olduğunun bilincindedir. Marifet ehlinin iki vechi 
vardır: dışı halka dönük, içi ise Hakk'a. Zâhiren tasarrufta bulunur, gerçekten 
tasarrufta bulunan onların eliyle Hakk'tır. (Sen atmadın, Allah attı...) 

Şeriat ve tarikat ehli, ef'al mertebesinde faaliyetin kendi birimsel 
varlıklarından neş'et ettiği zannında bulunmaktadırlar. Ancak marifet ve 
hakikat ehli için, söz konusu olan şey, nefsani bir tasarruf değildir. "Kendi 
şahıslarında cem etmiş oldukları, esma-i ilahinin hakkını vermek için 
tasarrufta bulunurlar." Bu konuda en güzel örneklerden biri de Hz. Ali 
Efendimiz'in düşmanı karşısında takındığı tavırdır. Savaş esnasında, düşmanı 
yere çalan Hz. Ali Efendimiz, düşmanının tam canını alacakken (yani faal 
haldeyken, yani çiçeği koparır haldeyken), düşmanının üzerine tükürmesi 
üzerine almak üzere olduğu cana dokunmamıştır. Neden böyle yaptığının 
sorulması üzerine, verdiği cevap tüm insanlık için bir Hikmet hazinesidir. "Hz. 
Ali, ilk başta Allah için öldürecekken, düşmanın tükürmesi ile mevzunun 
kişiselleştiğini, yani araya nefsin girdiğini, bu durumda ise öldürmenin cinayet 
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olacağını belirtmiştir." Bu hâdiseyi şöyle yorumlamak da mümkündür 
herhalde: Hz. Ali ilk başta tasarrufta bulunurken, Hakk'ın atan eli 
konumundadır, yaptığı sadece kendindeki esmâ-ı ilâhinin hakkını vermek yani 
onların tecelligâhı olmak iken, rakibinin tükürmesi ile Zat'ı tecelli içine, nefsani 
tecelli karışmış, mesele bir nefis meselesi haline gelmiştir, Ki o noktada, 
öldürme fiili artık cinâyet ile eş anlamlı hâle gelecektir. 

Bir diğer önemli nokta da, "Muhemmedilik" mertebesinin faaliyet 
gerektirmesidir. Yani "İseviyyet" makamında, kişi kendine yapılan zulmü dahi 
sineye çekme ile yükümlüyken, Muhammedilik mertebesine ulaşmış bir sâlik 
için, gerekene gerektiği şekilde cevap verilmesi câizdir. Yine Efendimiz'in 
(s.a.v.) hayatı bunun en güzel örneğidir. Mekke müşriklerinin karşısında, 
"merkezinde bırakırdım" dememiş, hayatını mücadeleye vakfetmiştir. Ama 
ısrarla vurgulanması gereken şudur ki, bu mücadelenin, beşerin nefsani 
mücadelesi ile hiçbir ilgili bulunmamaktadır. Zâhiren şeriat üzerine olan bu 
mücadelenin, bâtın yönlerini ise biz ancak Kâmil İnsanların aktardıkları hikmet 
hazineleri aracılığıyla anlayabilir hale geliyoruz. 

2) Şu ana kadar altı çizilen noktalar itibariyle, 2. sorunun cevabı zimmi 
olarak verilmiş bulunuyor. Zelzelele, toprak kayması, yağmur, yıldırım, 
yangın, açlık, savaş, ırk ayrımı ilh. Bütün bunlar merkezinde midir? sorusuna 
daha yakından eğilecek olursak, şu noktaları tespit etmek mümkündür: 

Birinci olarak yukarıda anılan hadiseleri iki gruba ayırmak yerinde olur. 
Tabi (doğal) hadiseler ve beşeri hadiseler. 

Doğal hadiselerin içine beşere mahsus değer yargıları fazlaca sirayet 
etmediği için, bu hadiseleri ele almak daha kolay. Beşeri hadiselerde ise 
mesele daha bir çetrefil hâle geliyor. Daha doğrusu tabiat güçleri karşısında 
yapacak pek bir şey olmadığı için, kişi tedbirini alıp takdire boyun eğmek 
durumdadır. Ancak bunları değerlendirirken, yine merkez olan nefis hükmünü 
veriyor olacak ve beşerin bu olaylara bakışını belirleyecektir. 

Nefis terbiye olup, kişi vehim perdesini araladıkça bu hadiselerinde aslında 
Hakk'ın esmasının ve evsafının zuhurundan farklı bir şey olmadığı idrak 
edilecektir. Bu tabi afetlerde, Hakk'ın Kahhar ve Mumit esmâlarının 
tecellisinden başka bir şey değildir. Ama aynı hadiselerin içinde başka 
esmaların zuhurunu da tespit etmek mümkündür. Meselâ, deprem bölgelerinin 
yer altı suları, madenleri yönünden zengin olmaları ve verimli topraklar ihtiva 
etmeleri, Hakk'ın Rezzak, Ganiy esmalarına delâlet etmektedir. Buralarda bu 
artı özelliklerden gereği gibi faydalanmadığı gibi bir de can kayıpları oluyorsa, 
bu insanların cehaletine yani kendilerinde mevcut olan Âlim esmasını gereği 
gibi kullanmamış olmalarına işaret eder. Hele hele işin içinde, bir de 
sahtekârlık ve hile varsa, insanları ölümünde deprem veya toprak kayması 
değil, Mudil esmasını zuhurunun rol oynadığını söyleyebiliriz. 

Beşeri mesele ve hâdiseler de ise, işin içine değer yargıları girdiği için ve 
tabiat olayları gibi mekanik işleyen bir yapıya sahip olmadıkları için ve dahası 
insanın aktif olarak katılmasını gerekli kılan bir yapıda seyretmeleri hasebiyle, 
konu daha karmaşık bir hal almaktadır. 

Burada işaret edilen durum, genel mahiyetiyle şu temel soru etrafında 
okumak mümkün. Kötülük karşısında tavrımız ne olacak? Irçılık, savaş, 
cinayet ...vs. gibi kötü şeyleri merkezinde mi bırakacağız? Yoksa düzeltmek 
için bir çaba içine girecek miyiz? Bir şeyler yapacaksak ne yapacağız ve nasıl 
yapacağız? Bu nevide sorulara cevap vermek için, insanın ne olduğu 
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sorusunun lâyıkıyla cevaplanmış olması gerekmektedir. İnşân ilâhi bir surette 
yaratılmıştır ve ilâhi tecelliye en kemâl şekilde mazhar olmuştur. Ancak bu 
beraberinde insana, keyfi bir serbesti değil, yükümlülükler getirmiştir. Bu 
bakımdan İbnü'l Arabi hazretlerine göre, "haksızlık yapan birinin yaptığı 
kötülük kınanır ve cezalandırılır. Ancak insandan sadır olan bu kötülüklerin, 
insanın hakikati (ayn) olmadığı hatırlanmalıdır. Bu yüzden kınanan ve 
cezalandırılan, insanın ilahi hakikati değil, kötü filleridir." (Osman Nuri Küçük, 
78) 

"İbnü'l Arabi'ye göre, dini hükümlerde Şari'nin temel maksadı, insanın ilahi 
suretini korumak, bu suretin bozulup hayvaniyete düşmesinin önlemektir. Bu 
yüzden İbnü'l Arabi'ye göre, şer'in bir fiili kötülemesi, ilâhi sûretin 
muhafazasıyla ilgili bir hikmete dayanmaktadır." 

Buradan şöyle genel bir kanıya varmak mümkün görünmektedir. İlâhi 
tecelli, yani Zât-ı Ulûhiyyet, İnsân-ı Kâmil sûretinde taayün ve zuhur edince 
"en kâmil şekilde görünmektedir." Yani Ef'al aleminde merkezde olan, yani 
merkezinde bırakılması gereken, İnsân-ı kâmillerden neş'et eden faaliyetler, 
hâdiseler ve oluşumlardır. Ki, böyle bir olgunluğun mahsulü olmayan 
davranışlar ve tavırlar, arzulanan neticeyi verememektedir. İnsanlar bir 
kötülüğe cevaben hareket ettiklerinde, nefsanî boyut işin içine karışmakta ve 
ne yazık ki, kötülük önlemek adına yapılan hareketler yeni kötülüklerin sadır 
etmesine neden olarak, kötülüğü baki kılmaktan öteye gidememektedir. Bu da 
içtimai hayatın nefis terbiyesine ve İnsân-ı Kâmiller'e ne kadar ciddi bir ihtiyaç 
içinde olduğuna delâlet etmektedir. 

3) "A/e var âlemde o var Âdemde." Afâki Âlemi İnsân-ı kebir olarak 
adlandırdığımız an, şu ana kadar söylediğimiz her şeyin enfüsi âlem içinde 
geçerli olduğunu hükmüne varabiliriz. Enfüsi âlemde de hiçbir şey gereksiz ve 
kendi başına kötü değildir. Her şey İlâhi bir senaryonun gereği olarak ortaya 
konmuştur. Dolayısıyla, enfüsi âlemin unsurlarına bir nakışlık atfetmek, Hakk'ı 
nakıs görmek ile aynı anlama geleceğinden, böyle bir tavırdan içtinap etmek 
büyük bir öneme haizdir. 

Bu noktada, Efendi Baba'rrun sohbetlerinde altını çizdiği bir nokta 
mevzunun anlaşılması için son derece yararlıdır. Enfüsi âlemin, eksi (yani kötü 
olan kısmı) hiç şüphesiz nefsi emmâredir. Ama gayet açıktır ki, nefsi emmare 
olmadan ilahi senaryonun sahnelenmesi imkânsızdır. Nefs-i emare gereklidir. 
Dahası, nefs-i emmare seyr-i süluk'da yapıcı ve yararlı bir rol oynama 
potansiyeline de sahiptir. Efendi Baba'rrun da vurguladığı gibi, nefs-i emmâre, 
tutturduğu yolun tehlikelerini sezdiği an (cehennemde kendisinin acı 
çekeceğini anladığı an), irfan arabasını geriye çeken bir güç olmaktan çıkıp, bu 
arabanın daha hızlı gitmesine katkıda bulunan bir güce dönüşmektedir. 
Diyelim ki, 100 km. hızla giden bir irfan seyri, emmârenin takozu ile (farz-ı 
misal) 75 km. ye düşmekte iken, nefsi emarenin (çıkarcı bir şekilde de olsa) 
idrakinin açılması ile sağladığı artı kazanç ile saatte 125 km. hıza 
çıkabilmektedir. 

Ama yine de yapılması gereken, nefs-i emmare'yi kendi merkezinde 
(hayvani haz ve acı) bırakmayarak, asıl olan merkeze, yani İnsan-ı Kamil'e 
tabi kılmaktır. 

Şu ana kadar yapılan açıklamalar 4. ve 5. soruların cevaplarını ihtiva 
etmekle beraber, fakir şu noktaların altını bir kere daha çizmek isterim: 
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Karşılaştığımız şeylerin değer hükmüne karar veren merkez, nefsin 
iradesinde, yetkisinde ve denetimindedir. Demek oluyor ki, merkez nefsin 
tayin ettiğidir. Merkez olarak gözüken, memurdur. Amir hükmündeki merkez 
nefistir. 

Karşılaştığımız her iyi veya kötü şeyin merkezinde olup olmadığına karar 
veren nefistir. Nefis de, tek boyutlu, tek katmanlı bir varlık olmadığından, bu 
soruların cevabı ister istemez her nefis mertebesinde farklı şekilde verilecektir. 

Ancak zâhir ehli, zan ve hayal hükümranlığı altında yaşadıklarından, artıyı 
ve eksiyi, kendi birimsel (hayali) varlıklarından hareketle değerlendirecekler 
ve nefsani hareketlerden ve düşünce kalıplarından kendilerini kurtaramaya- 
caklardır. 

Bâtın ehli ise, yine nefsanî davranacak, ama gönül aynalarındaki paslar 
ortadan kalktığı için, burada faâl olan nefsin, az önce işaret edilen nefis ile 
alâkası olmayacaktır. Bu tip bir nefse sahip kişiler, düşüncelerinde ve 
davranışlarında Hakk'ı yansıtacaklardır. Nefis artık, hayvâniyetin, nebâtiyetin, 
ve cemâdiyetin tesirlerinden arınmış, nurani ve ilahi bir hal kazanmış 
olacaktır. Böyle bir nefsin, merkezi ise, zâhir ehlinin merkezinden farklı 
olacaktır. 



Son olarak şu noktanın vurgulanması önemlidir: İnsân-ı Kâmil, cem'ül cem 
olduğu için, Bâtın kadar Zâhirin hakkını bünyesinde taşımak zorundadır. Bu 
yüzden dıştan bakıldığında halk ile olacak, batın da ise Hakk'ı en kemalli zuhur 
yeri olarak, kendisi bu âlemin merkezi olacaktır. Zâhirde iştigâl etmenin 
yükümlülüğü altında, zâhiren halk ile bulunacak ve şeriat ile mukayyet olacak, 
Bâtın'da ise Hakk'ın âleme bakan göz bebeği, yani merkezin kendisi olacaktır. 



(70) Ai Er.... 

To: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: RE: 

Date: Mon, 17 Mar 2014 21:34:55 +0200 

Candan Aziz Efendi Babacığım ve Saygıdeğer Anneciğim, 

Hayırlı akşamlar, güzel dualarınız ve sizin varlığınız için Allah'a ne kadar 
hamd ve şükür etsek azdır. Ufkumuzu öyle açtınız ki daracık bakış açımızla 
yalnızca önümüzü görür halden, farklı âlemlere yol açtınız. Henüz zerreyiz her 
şeyin çok başındayız, yürümeye çalışıyoruz, her tökezlediğimizde yanımızda 
olduğunuzu bilmek, bizi düşmekten korkutmuyor, "Bizim güneş gibi babamız, 
ay gibi annemiz var, gecemizde de gündüzümüzde de bizimle" deyip ümitle, 
sevinçle yürüyoruz yolumuzda. Saygı ve hürmetle kudret ellerinizden öperiz. 
Sevgili annemin de . Kızınız. 



From: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: RE: 

Date: Mon, 17 Mar 2014 13:33:52 +0200 

Hayırlı günler Ai.... kızım bu yazınızıda aldım okudum bu da güzel olmuş 
elinize dilinize sağlık, dosyasına aktaracağım, Cenâb-ı Hakk daha nice 
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tefekkürler nasib eder inşeallah. herkese selâmlar hoşça kalın. Efendi 
Babanız. 



To: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: 

Date: Sat, 15 Mar 2014 21:21:51 +0200 
Candan Aziz Efendi Babacığım, 

Hayırlı akşamlar olsun inşeallah, Babacığım yazdıklarımın bir kısmını 
gönderememiştim, şimdi gönderebiliyorum. Sevgili annemizin ve sizin 
ellerinizden saygı ve hürmetle öperim. Kızlarımız, damatlarımız ve 
torunlarımız sevgilerini sunuyorlar. 



HÜCRENİN MERKEZİ. 

Her şeyin bir merkezi vardır. Hücrenin merkezi de hücre çekirdeğidir. Bu 
merkezde kalıtsal özellikler bulunur ve DNA ile diğer hücrelere aktarılır. DNA 
ve RNA burada sentezlenir. Hücrede çekirdek bir çeşit beyin görevi görür. 
Hücrenin bütünlenmesine, genetik şifrelere yön verme yeridir. Hüviyetin 
kaynağıdır. 

ŞİFR ; Sıfır noktası, her şeyin başladığı an noktasıdır. Tüm varlıklar , var 
olma şifrelerini, kendi hüviyetlerinin kodlarını şifr ile şifrelerler. Şifreleyen 
Allah. Sınırsız âlemler, varlıklar ve hiç birbirine benzemeyiş. "Parmak izlerimiz, 
saçımız, hücremiz, sarmalları farklı, rengi, şekli , tadı, kokusu farklı birbirinin 
benzerleri. Hem aynı hem ayrı. Daha doğmadan verilen kimlikler, nüfus 
cüzdanı olan nefis ve bedenlerle, ruh mertebeleri ile doğuş. "Bir hücrenin 
iplikçiğini, çekirdeğini yaratmaktan aciz bizler." 

DNA-RNA 

NA =BİZ 

TERSİ AN 

AHAD olan Allah ve onun ilminde halkettiği varlıkların ilâhi programı, 
a'yân-ı sabiteri. 

Kıtmir= çekirdekteki iplikçik sarmalın olduğu zincir. 
KITMİRİN OLAM ŞAH-I RESUL 
KOVMA KAPINDAN 

Bunu düşünmek bile insanı mest ediyor. Ey Sevgili Resul, En sevgili vahdet 

gülü senin soyundan, eh I i beytinden olmayı nasip eyle, diyoruz aslında. Bu 

kelimeyi gördüğümde saatlerce çoştum Can Babam. Bizim gönlümüze 
bahşettiğiniz güzelliklerden dolayı kıtmiriniz olayım. 

DÜNYANIN AK VE KARA AKIM MERKEZLERİ 

Tüm varlıkların eksi ve artı özellikleri , akımları gibi dünyanın, uzayın, her 
şeyin ak ve kara akımları vardır. Dünyanın ley hatları iyi enerji yüklü 
mekânlarıdır. Doğası, suyu, havası, ruhaniyeti insanı ve üstünde ne yaşıyorsa 
güzel ve iyi olan yerlerdir. Varlıkların tümü altın oran denilen bir ölçüyle 
halkedilmişler. Allah'ın kaderlemesi ve merkezinde yaratım esasları. Allah 
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güzeldir, güzeli sever, sözü gereği güzel olmayan bir şey yok. 1,618 . Güzel, 
âlem aynasında kendini, esmâ ve sıfatlarını seyrediyor. 

Tenasüp her yerde zuhurda. Birbiriyle uyumlu olmayan bir şey yok. Nazlı 
nazlı süzülen beyaz ve siyah kuğular, boyunlarının uzunluğu, suya dalıp 
ıslanmamaları, devenin kirpikleri, baş parmağımızın iki boğumu, iskeletimizi 
örtüp sıcağa ayarlı örtümüz tenimiz, göz bebeklerinin karanlığa göre ayarı, 
dünyanın dönüşünü duymayan kulaklarımız, neyi sayabiliriz ki mûcize 
olmasının. Büyüklüğü karşısında aciz kalmayalım. 

Dünya da bir beden, sinirleri, kan damarları, ağzı, burnu var. Yaşıyor, 
hastalanıyor, iyileştiriliyor Rabbimiz, Kuddüsümüz tarafından. Mekke, Kâ'be 
altın oranın merkezi. Dünyanın ley hatlarının kesiştiği merkez. Gidenlerin 
arındığı makam. Hem havada hem karada arındırma sahası, yerin altından 
akan zemzemin göğsü. Arafat Dağının altı, Medine Şam. 

Rahmân ve Rahîm olan Allah'ın enerjisi, ülkemizden belli noktalardan 
geçerek Kudüs'e, Mısır'a gidiyor. İstanbul, Edirne, Tekirdağ, İzmir, Manisa, 
Aydın, Konya, Nemrud Dağı, Ankara, Çanakkale. Bu yüzden bu şehirlerin 
dolunaylar, güneşler yetiştirmesi. Yıldızlarına yol göstericilik yapmaları, 
ellerinden tutup Necat'a eriştirmesi. Bu yüzden kendilerini seven aşıklarına 
yüz göstermeleri, gönül kapılarını açmaları. Uzakları yakın etmeleri. 

Eski insanlar evlerin çatılarını bu enerjiyi alabilmek için sivri yapmışlar, 
sivri başucu taşlarını mezarlara dikmişler. Evlerin iyi yerlere yapılması hep bu 
yüzden. Piramitler, çin şeddi. 

Dünyamız da bir çember gibi, onun da merkezi var. Enine ve boyuna 
ayırabiliyoruz. 90+90 olmak üzere 180 enlem var. Kutup noktalarına kadar 
gidiyor. Her birinin arası 111 km. 

111.180 = 19980 

1- Allah 

9-Aziz 

8-Müheymim 

0- Sıfır başlangıç noktası, şifre makamı, ayna 

19-Fettah 

98- Malik El Mülk 

18- Razzak 

Daha önçe çemberde noktada çıkan esmalar. 
Boylamlar ise doğuda ve batıda 180+180= 360 derece 

yine Aziz esması. Aziz olan Allah, büyüklüğünün kudretini ezeli ve ebedi 
döngüsünde de gösteriyor. Ayların sayısı 12, 4 mevsim, 3 er ay, 24 saatlik 
günler. Takvim , saat. 

Saati 12 ve 6 arası bir eksenle ortan dikey; 3 ve 9 arası yatay dört eşit 
parçaya bölebiliriz, her iki grubun ortak noktası ikiye bölünebilirliği. 

12:2 = 6 

6:2=3 

6:3=2 
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12:3=4 



6:3=2 
4:2=2 
2:2 = 1 
1:1 = 1 
3:3 = 1 
9:3=3 
3:3 = 1 
1:1 = 1 

Sonuç yalnızca tekin seyrinin zuhuru, varlık âlemi. Allah esmâsının ve 
sıfatlarının tezahürü. Hepsi altın oranda, belli bir ölçüde, tartıda. Kaderleri 
gereği , kusursuz, gözü acizlikle baktığına hayran bırakan mimar, mühendis, 
biyolog, kimyacı, simyacı, ressam, müzikolog, heykeltraş, coğrafyacı, tarihçi, 
edep ustası, sayamayacağımız her şey, küntü kenzen mahfi. 



Bilinmek isteyen Halik'imizin hazinelerini âlemlere saçması ve merkezine 
aldığı insan manâsını en güzel kıvamda ahseni takvim üzerine halifelikle, 
akılla, ünsiyet kurduğu ruhla, nurla taçlandırması, Yaratıcısını idrak özelliğini 
ona lütfetmesi. Saat 12 olduğunda kıyametini koparması merkezinde 
yürütmesi ve "Dehre küfretmeyiniz" emriyle zamandan, An'a , Dehr'e , Bahr-i 
ummanlarda yüzüş, inci ve mercanlar deriş. Allah kaderinde, mizanında tartış, 
hepsi merkezine. 



(71) Le Ye 

From: terzibabal3@hotmail.com 

Date: Mon, 17 Mar 2014 14:56:11 +0200 

Hayırlı günler Ok oğlum gönderdiğin dosyayı indirdim annenin yazısını 

okudum güzel olmuş ellerine sağlık. Selâmlar hoşça kal Terzi Baba. 



To: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: L.Y. 

Date: Sun, 16 Mar 2014 17:45:47 +0200 



NEUZUBİLLAH İMİN ALLAH 

Yerlerin ve göklerin mülklerini elinde tutan Allah'a sonsuz hamd olsun. 
Bütün âlemlere rahmetelilâlemin olan sevgili peygamberimize sonsuz selâtu 
selâmlar olsun. Hiçbir zaman bizlerden yardımını esirgemeyen dâima bizlere 
özellikleri hep aslımıza götüren öğreten Nükhet Annemden, Efendimiz 
Sultanımızdan Allah, razı olsun. Ebeden ve dâimen. Yazılarıma edindiğim 
tecrübelerimden almış olduğum ilim bilgilerinden yazmaya çalışacağım. 
Konumuz merkez efendi hazretleri 
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Soru Merkez nedir? Elcevap : bu güzel sorunun cevabını almak için Şanı 
çok yüce olan kuranı kerimimize sorarız. Kuran'ın kalbi Yasin-i Şeriftir. Yasin-i 
Şerife oturan da Ayetel kürsidür. Bütün ayetlerin efendisidir. Kuranı kerim 
bizim mihenk taşımızdır, ölçümüz terazimizdir, 

Soru Kerim nedir? Elcevap : Allahu Teâlâ kerimi ihsanı lütfü bol olandır., 
Hakim ismiyle her şeyi hikmetlerle halk eden yerli yerine yerleştirendir. Yasin- 
i Şerifte çok yüce ve ulvidir. Yasin Suresi 39 ayet. İşte izzet ve ilim sahibi 
olan Yüce Allah (C.C. - HÜ) Bütün sonsuz âlemlerde takdirini yapmış. 
Meydandadır açıktır. 

Soru Hazret nedir? Elcevap : Hazırda olanlara şâhit olup müşâhede 
etmektir. Müşahedelerde çok sonsuzdur. Her insan neredeyse müşahede eder. 

HİKAYEDEKİ GERÇEKLER 

Bu işte Allahı Teâlâ'nın dilemesi vardır. Allah dilemedikçe hiçbir şey olmaz . 
birde ezeli bir nasip var. Sünbül Efendiyi inkar eden biriymiş işte Allanın 
takdirine karşı gelemedi. Bir rüya gördü. Bu rüya gerçek bir rüya idi aslına 
döndürdü. Rüyasında sümbül efendi kapısına dayanmıştı. Merkez Efendinin 
kapısının arkasına yığdıkları onca eşyaya rağmen Sümbül Efendi bir hamlede 
kapıyı kırıp içeriye girdi. Bu kapı bâtını gönül kapısı idi. Merkez Efendiyi aslına 
döndürdü. O rüyanın tesiriyle düşündükçe ufku açıldı. Bu rüyanın ma'nâ ifade 
ettiğini bildi.. Sonra da evvelki halinin ne kadar gaflet içinde olduğunu anladı. 

Burada bir incelik var. Bu mana yaşandı, işi ne bir kelama döktü, filende 
hiçbir harekette bulunmadı. Sadece edeple kapıya gelip başını göğsüne eğip 
bekledi. Tam teslimiyeti buraya gelinceye kadar çok merhaleler katetmiş. 

Bir kıvama gelmiş imtihandaki birinci Soru 1-) Bu soruyu soranın yaratma 
kullanmış. Yaratma ikilik üzere bir soru. Cevap ise haktan geliyor Hak 
esmâsına bir lâm elif ekleyerek halk etti. Yani batınında olanı nefesi rahmanisi 
ile ilk önce yerini hazırlayıp sonra batını zâhir âleme halk etti Merkez efendi 
ise cevabı merkezinde idi. Her şeyi merkezinde bırakırdım. Merkez efendi 
bütün âlemi merkezinde toplayıp merkezinden cevap vermiş. Cevap hakikat 
mertebesinden geliyor. Allanın amaiyetindeki kendindeki gizliliği alemlere gizli 
idi. Ahadiyetine tecelli etti. İniyeti ve hüviyeti meydana geldi. Taa ezelde 
Allahu Teâlâ bütün âlemlerin programını yaptı. Ruhlar âleminde hiçbir tecelli 
yoktur. Vahidiyet mertebesinde esmalarda kıpırdanmalar vardır. 

Fakat efal âleminde bütün esmâlar meydana çıkmıştır Bütün zıtlıklar 
meydana gelmiştir. hadi mudile zıttır. Gece gündüze zıttır. İyi kötüye zıttır 
akşam sabaha zıttır ve bunun gibi sonsuz zıtlıklar vardır. Her bir zıtlık dahi 
kendi kemâlindedir. Efal aleminde bütün âlemler kendi merkezindedir. Sünbül 
Efendi talebelerine soru soruyor. Hepiniz bütün müridlerine bana çiçekler 
getiriniz diyor. Bütün dervişlerde kırlara dağılıyporlar ve güller toplayarak 
gülerek gelmişler. Her derviş kendi istidatını gül olarak getirmiş ama merkez 
efendi hangi çiçeğe el atsam onu zikri ilâhi ile titrer buldum. Allah Allah diye 
feryat eden o güzelleri kopartmak elimden gelmedi. Merkez efendi gönlündeki 
ilâhi zikrin aksini çiçeklerde duydu. Elinde kup kuru bir papatya ile geldi. 
Kusurum af ola ancak bunu getirebildim dedi zâten Sümbül Efendinin de 
beklediği bu idi. Hamd olsun yüce allaha ki senin iç gözlerine ilâhi hikmet 
sürmesini çekmiş. Mürşidinden bu müjdeyi aldıktan bir süre sonra sümbül 
efendiye damat oldu ve bu manâ âleminde nefsi külle aklı külün birleşmesi 
manâ evliliği gönül dudaklarıyla ilahi aşkın şurubunu içmişti merkez efendi 
artık oda irşad zincirinin bir halkasıydı. 
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İkinci Sorunun cevabı: ilk önce tertemiz verimli bir toprak her toprak 
verimli olmuyor. Lüzumsuz mu hayır, her zerre sonsuz hikmetlerle halk edildi. 
Sonra o toprağı çapalamak, tevhid zikirleriyle yabancı otları çerleri çöpleri 
temizlemek, sonra ona bir buğday tanesi bulmak, peki bunca sonsuz taneler 
var ama neden buğday tanesi, sonsuz ağaçlar var sonsuz meyveler var, bazı 
ağaçlar var meyve bitirmez. Sonsuz meyveler var bir dilim ekmeğin yerini 
tutmaz. Çünkü buğday ana öğündür. Karnını doyurur. Ekmeğin doyurma 
özelliği vardır. Zâhiren ekmek fiziğimiz beslerken bâtınımız itibariyle de tevhid 
bilgileridir. Bâtınımızı besler aklımız idrakimiz şuurumuz insanda bulunan en 
önemli nimetlerdendir. Toprak yarılır. Filiz çıkar filizi rüzgar sallar bir sağa bir 
sola sonra büyümesi için yağmur yağar. Büyüdüğü zamana kadar başak tam 
kemâle erdiği zaman kuruması lâzımdır. Ateş yakar kavurur. Buğday 
kuruduktan sonra samanla taneler birbirinden ayrılır. Oradan sonsuz 
güçlüklerle zorluklarla tarladan toplanır. Bu sefer değirmene gider un olurlar. 
Un olunca yoğrulurlar. Fırında pişerler nihayet sıcacık ekmek olurlar. İnsanda 
aynen böyledir. Tam kemâle ermesi için bu işlerin hepsi de tam 
merkezindedir. 

Üçüncü sorunun cevabı: beden âlemimizin içindeki ruhumuz nurumuzu 
aklımızı ateş yakmaz. Onlar çok lâtifdir. Ateş onları yakamaz, karşımıza çıkan 
hâdiseler artılar ve eksiler insan bâtınen nerede olursa olsun. Zâhir yaşantımız 
bu âlemden gidinceye kadar devam eder. İnsan bunlardan kurtulamaz. Bir su 
barajı düşünelim. Su gürül gürül akar gider. Aynen hadiselerde böyledir. 
İzâfidir. Her bir eksi ve artı hâdiseler izâfidir. Geçicidir. Ama aslımız olan 
özümüz. Asla ölmez. Ona ölüm yaklaşamaz. O daimi bakidir. Hadiselerden bir 
hisse alıp fazlaca üstünde durmadan üstümüze yük yapmadan geçirmemizi ve 
onun içinden ibretler alıp kendimizi yetiştirmemiz lazım. Bir de hak yolu 
sonsuz gizli veya açık pusularla dopdoludur. Her çağırana gidilmez. Her söze 
itibar edilmez. Bu hayat içinde kendimize lâzım olanı alırırz. Lâzım olmayanı 
almayız. Birde Allahı Teâlâ kullarına bazen manâ büyüklerinden ikram eder. 
Mübarek büyükler bazen yardıma gelirler. Onların gelişi başkadır. Onlar doğru 
sözlüdür. Sözlerini manâda yaşarsın. Aynen çıkar. Şu yürüdüğüm yollarda 
istikametten daha güzel bir şeyle karşılaşmadım. Bir de ilim bilgileri insanda 
bu yolda en büyük yardımcı onlar, çok güzel arkadaşlar Allah o arkadaşlardan 
bizleri hemen ve ebediyen ayırmasın. 

Gül fidanı nerede yetişirse yetişsin güldür. Şarap küpü nerede çosarsa 
çoşsun içindeki şaraptır. Güneş batıdan baş gösterse de güneşin ta kendisidir. 
Bizden de bu kadar diyerek yazılarıma son veriyorum. O Güzel annemin 
babamın ellerinden öpüyorum . 

Saygılarımla. 

Le Ye 



(72) Ya GÖ 

From: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: Merkezinde Bırakma 

Date: Tue, 25 Mar 2014 23:24:05 +0200 

Aleyküm selâm Ya.... oğlum yazını indirdim kayda aldım dosyasına 
aktaracağım güzel olmuş eline diline sağlık. Yazıların gelmesi tamamlanınca 
düzenleyip hepsini birlikte gene herkese göndereceğim böylece herkes 
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herkesin fikirlerinden istifade edecek ve tefekkür ufuklarımız bu şekilde daha 
da genişlemiş olacaktır. 

Selâmlar hoşça kal Efendi Baban. 



To: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: Merkezinde Bırakma 

Date: Mon, 24 Mar 2014 17:48:59 +0200 

O mübarek zat Merkez Efendi çok doğru söylemiş. Ben onun yerinde olsam 
aynı sözü söyleyemezdim ama, şöyle de diyebilirim. Âlemlerin rabbı olan 
Allah Teâlâ nın ilmini, iradesini, kudretini bu cüzi aklımızla ihata edemeyeceği- 
mize göre herşey hakkıyla yapılmıştır diyebiliriz. Çünki kendi madde 
bedenimiz ve mana yapımızı idrak edemiyorken, külli âlemin düzenini yıllardır 
bilim insanları hâlâ araştırıyorken ve anlamaya ve keşife muhtaç o kadar 
bilinen ve bilinmeyen varlıklar keşif beklerken, nasıl şöyle şöyle yaparım 
diyebilir insan. 

Ben aciz hâlâ kendi hakikatimin müşahedesini yapamamışken. Kalbdeki 
süveyda noktası [gözü] den habersizken, nefsim ve şeytanla boğuşurken nasıl 
daha farklı bir yaratış düşünebilirim. 

VERİLEN NİMETLERİN şükründende aciziz. Nefsimizin bazı sızlanmaları, 
işlerimizin ters gitmesinin hikmetini idrak edemiyoruz. Bize yapılan saldırılara 
katlanamıyoruz ve buda haktan deyip sabredemiyoruz. Ailevi ilişkilerin 
düzensizliğinde gücsüsüz, herkes kendi başına buyruk yaşıyor. 

Sevgili mürşidim, efendibabacığım, gerçekten herşey merkezinde fikrine 
katılıyor, ellerinizden saygı, sevgi, hürmetle öpüyorum. Herşey gönlünüzce 
olması dileklerimle es selâmu aleyküm ve rahmetullahi ve berekatühü. 



(73) Ay.... Em 

From: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: Merkez Efendi Tefekkür dosyası 

Date: Wed, 26 Mar 2014 00:19:38 +0200 

Hayırlı akşamlar Ay kızım. Yazını okudum kendi yerine dosyasına 

aktaracağım, ellerine diline sağlık güzel olmuş, gelişimini seyrini ve kısa 
sayılacak bir zamanda aldığın yolu gösteriyor, Cenâb-ı Hakk tefekkürlerini ve 
feyzini de arttırsın. Dünya ahret işlerin kolay gelsin. Selâmlar Nü.... Annenin 
de selâmları vardır hoşça kal Efendi baban. 



To: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: Merkez Efendi Tefekkür dosyası 

Date: Tue, 25 Mar 2014 15:56:55 +0200 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Pek Sevgili Efendi Babacığım; 

Kendi idrak ve algım kadar yazmaya gayret ettim. Bazı şeyleri dil ile iman 
edip akıl ile bunlara deliller getirmek pek zor. Hemen itaat etmek akıl olmadan 
biraz kolaycılık ve maalesef ki, buna alıştırılmışız. Bu ikramınız için size çok 
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teşekkür ederim. Cahilliğim ve hatalarımın da affını dilerim. Nitekim yazdığım 
yazıda eğer başarım var ise muhakkak Rabbimden ve sizdendir. 



Bir akraba toplantısında bir yakınımızın "burada dengeyi arayamazsınız, 
burası denge dünyası değil." demesi üzerine bu cümleyi ve dengeyi 
düşündüğüm sırada, Efendi Babacığım Merkez efendi tefekkür dosyasını 
bizlere ikram ettiniz. 

Burada denge yok sözünü bir türlü kabul edemedim. Edemezdim de her şey 
bu kadar hassas dengeler ile çepeçevre kuşatılmış iken. Aldığımız havadan 
yediğimiz besinlere ve dahi tüm bedenimize kadar, her şey muhteşem bir 
denge içindeydi. Ayette Cenâb-ı Hakk size şah damarından daha yakınım 
buyuruyordu. Ve şah damarına sadece internetten biraz bakmam bile bu 
denge olmamasını hem zâhir hem bâtın olarak çürütüyordu. Şah damarı 
denilen insan vücudunda ki damar sağ ve sol olarak ikiye ayrılıyor tam ortada 
âdem elması denilen bir yer bulunuluyordu. 

Fakat her şey neden alt üst oluyordu o zaman? Talep ve sıkıntılarımızla 
bizler hiçte dengede gözükmüyorduk. O anda bir ayet geldi gönlüme. Fecr 
suresi 89/ 3. "Çifte ve teke" buyuruyordu Cenâb-ı Hakk. Evet denge ikiliğe 
tabiydi terazi bu yüzden değişebiliyordu. Ama merkez tekti. 

Hz Âdem (a. s.)' Esmâlar öğretilmişti. İlk öğretilen zıtlıklar idi. Mudil vardı 
Gafur vardı. Ama daha henüz Allah (c.c.) ismi yoktu. Çünkü tüm esmalar çifti 
o ise tekti. Merkezdeydi. 

Burada, efal âleminde işler bu yüzden karışıyormuş gibi gözükmesi de bu 
yüzdendi. Çünkü hangi ismin merkezindeyse onun etrafında şekilleniyordu 
fiiller. Ama bu zıtlıklar bir diğerini doğuruyordu. Böylece merkezi oluşturu- 
yordu. Fakat mutlak bir merkez değildi 

Henüz sizlerle tanışmadan önce Efendi Babacığım, enfüsi olarak Merkezin 
bile varlığından haberim yok iken, başka bir şeyin merkezindeydim. Ben'in 
merkezinde. Ve o merkezde olmak sürekli olarak bir tarafta olmamı asıl 
merkezden uzak olmamı sağlıyordu. O zaman için başıma gelen eksi, kötü 
diye niteleyebileceğim hadiseler, bu yüzden ki şuan öyle bakmıyorum. O eksi 
diyebileceğim hadiseler ile nötrleşmiş olmasaydım, Merkezden haberim 
olmayacaktı. Bu bile eksi kavramını bizim anladığımız algıdan bir hayli 
uzaklaştırıyor. 

Bizler Esmaların birer gölgeleriyiz. Esma-i nefsiyeyi seçtiğimiz zaman 
Merkezden, Allah (c.c.) uzaklaşıyoruz. O halde asıl mesele nefsin merkezinden 
İlâhi merkeze yürüyebilmek, yükselebilmektir. Bunun adı da ilk olarak sırat-ı 
müstakim ikinci olarakta sıratullahtır. Yani bu da iki aşamalı ki denge 
bozulmasın. 

Dünyamız denge de merkez de ise, o halde niçin Zelzele toprak kaymaları 
oluyor? 

Burası son tecelli zuhur noktası. Sıladan en uzak yer. Esfeli Sâfilin. 
Merkezden ne kadar uzak olursa o kadar sarsılıyor. 

Diğer bir açıdan da burasının hayal dünyası olması. Rüya âlemi olması 
eğer gerçek olsaydı bulutlar dahi kıpırdamazlardı, (fususul hikem 
sohbetlerinden alınmıştır) 
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Bu değişkenlikleri bir felâket olarak algılıyoruz. İnsan kendi sınırlı aklıyla 
red edebileceği birçok hadiseyi sınırlayarak anlayabiliyor. Kendi yargılarımız ile 
algıladığımız için birçok hadiseye eksi kötü diyoruz. Yani bana göre eksi olan 
karşıya göre artı olabiliyor. Ben, oturduğum muhitten çok memnun iken bir 
başkası için asla tercih edilmeyebiliyor. Bu durum bütün olaylar için de böyle. 
Hatta soykırım ve ırkçılık için de durum bundan ibaret. Kur-an -ı kerim de 
fir'avn ın İsrail oğullarını katledişi birçok ayette zikredilir. Fakat bu rüyasında 
tabir edilen felâketine olan bir önlemdi. Oysaki başkalarının felâketiyle kendi 
felâketini de tabir etmekteydi. Bunu merkez kelimesi aslında çok güzel 
açıklıyor: 

Merkez kelimesinin Ma'nası: bir şeyin ortası. Vasat, yol. Durum vaziyet. 
Hal suret.* Şubeleri bulunan bir teşkilatın idare olunduğu ve emir veren yeri, 
makamı. Bir şeyin en işlek yeri. Teşkilat olan yeri en yüksek makamı. 
Geometride dairenin bütün kenar noktalarına aynı uzaklıkta bulunan orta 
noktası. Merkez kelimesi Arapça rekz kelimesinden geliyor. Rekz kelimesi: 
dikme yere saplayıp sabit kılma anlamına geliyor. 

Fecr suresinde 89/10 'Ve kazıklar sahibi firavuna' 

Kazıklar- direkler sahibi. Bu tabir oldukça önemlidir. Fir'avn hakkında 
birçok sözler söylenir. Bir bakıma bu direklerin piramitlerin olduğu söylenilir. 
Görüntüleri gerçekten uçları sivriltilmiş kazıklara benzemektedir yerlerinde 
sağlamca dururlar. Ayrıca zamanlarında çıkardıkları kanunlarda birer kazıktır. 
Nasıl ki kazık yere çakılır ve bir şeye istinad edilir. Yani belirleyici bir unsurdur, 
onların çıkardıkları nefisleri istikametinde ki kanunları da birer kazıktır... (terzi 
baba 6 peygamber Hz. Musa sayfa 56) 

Evet, burası Merkeze en uzak nokta, bir bakışla mescidi aksa bir bakışla 

Esfeli sâfilin. Merkezden ne kadar uzak olursak, o kadar savruluyoruz. Ama o 
dahi merkezin dışında değil. En uzak yerinde ama merkezdeler, her şey 
olması gerektiği gibi. Şeyh Sadi Şirazi'nin de gazelinde söylediği gibi: "Aşk 
fabrikasında küfrün bulunması da zarûrîdir. 

* Merkezinde bırakırdım sözü, benim anladığım kadarıyla siz daha iyisini 
bilirsiniz, Sultan Babam. Tevhidi Ef-al mertebesidir. 

Çiçeklerin zikrini duyması ve kopartamaması da Tevhidi Esma metre- 
besidir. 

Muhabbet ve hürmetle Sizin ve Annemin güzel ellerinden öperim. Size 
çok teşekkür ederim Efendi Babacığım. Selâm ve Dua ile 



(74) MÜ Al 



From: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: RE: 86-6-Bir hikâye bir çok yorum 
Date: Fri, 28 Mar 2014 14:37:28 +0200 

Hayırlı günler hayırlı cumalar Mü oğlum. Türkiyeden hacc'a gitmek 

gerçekten oldukça zor bir hale geldi, çünkü talep çok kontenjan belli her sene 
bir sürü hacı adayının gidişleri erteleniyor ve bu sayı gittikçe de yükseliyor. 
Netice nasıl çözülecek Allah bilir. Maddi imkânınızda varsa bulunduğunuz 
yerden gitmeye bakın. Ancak orada daha ne kadar kalacaksınız bilmiyorum 
eğer bir müddet daha kalacaksanız biraz daha sonraya bırakmanız her halde 
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daha iyi olur çünkü oraya bilinçli gitmek Hacc görevinin kalitesini arttırır buna 
göre, zamanını siz tayin edin. Sana ayrıca aşağıda, (2013) Umre dosyasının 
linkini aktarıyorum indirirsin aslında sitede de vardır ama kolay olsun diye onu 
da gönderiyorum okursun içindekileri anlamaya çalışırsın. Ayrıca sayfaların 
bazılarında sohbet yerleri vardır oralarını tıklarsan o günlerde olan 
sohbetleride dinlemiş olursun. Cenâb-ı Hakk faydalandırsın. 

http://www.terzibabal3.org/dosya/AAKITAP/83 2013 Umre.doc 

http://www.terzibabal3.org/dosya/AAKITAP/83 2013 Umre.pdf 

Çalışmalarına devam edersin. Yazılarında güzel olmuş yerine aktaracağım 
ellerine diline sağlık . Dünya ahret bütün işlerin kolay gelsin selâmlar hoşça kal 
Efendi baban. 



To: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: 86-6-Bir hikâye bir çok yorum 

Date: Fri, 28 Mar 2014 02:05:57 +0200 

Selâmünaleykum Efendi Babacığım, 

Nasılsınız? İnşallah Siz ve Nü.... Annem iyisinizdir. Şu anda daha once size 
yazdığım üzere Danimarkadayım, çalışmaktayım bir üniversitede. Türkiye'ye 
dönmek için çalışmaları da bir taraftan sürdürüyorum. Son bir senede daha 
önceden sizden buyurduğunuz üzere çalışmalarıma devam ediyorum, bazı kısa 
süreli aksatmalarım oldu, fakat vazgeçmedim yavaş ilerlemeler de olsa 
çalışmalarıma devam etmeye çalışıyorum. 

Hz. Adem (a. s.) ın hayatını peygamberlerin hayatını anlatan kitaplardan 
okudum. Daha sonrasinda Altı Peygamber-Hz. Adem Safiyyullah (a. s.) adlı 
kitabınızı ve sesli sohbetlerinizi bitirdim. Şimdi de Fususul Hikemden Adem Fassı 
ile ilgili sohbetlerinizi dinliyorum. Sizin de anlattığınız üzere çok uzun çalışmalar 
ve tefekkür edilecek konular, fakat anlamaya ve çalışmaya gayret ediyorum. Biraz 
yavaş ilerliyorum, bu sene daha çok çalışma gayretindeyim. Inşeallah, sizin 
sayenizde bu yolda daha ilerilere ulaşmayı Allah nasip eder. 

Bu çalışmaların yanısıra hac ibadetiyle ilgili de size danışmak istiyorum. 
Bildiğiniz gibi yurt dışında hac kontenjanları Türkiye'ye göre daha müsait 
durumda. Türkiye'ye döndüğüm zaman bu imkâni bulamayabilirim. Bu yüzden bu 
sene içimden eşimle beraber hacca gitmeye niyet ediyoruz, inşeallah Allah nasip 
eder. Ama öncesinde size sormak istedim, uygunmudur diye. Ayrıca bu süreçte 
nasil çalışmalıyız ve hazırlanmalıyız. Amaç tabiki farz olan ibadeti yerine getirmek, 
ama çıktığım bu yolda çalışmalarımı acaba nasıl daha cok güzelleştirir, ve daha 
nasıl güzel oluşumlar meydana gelir onu anlamak, idrak etmek ve uygulamak 
istiyorum, inşeallah. 

Bu arada Efendi Babacığım, geçen senenin (2013) sonunda, ayın 26 sı (Aralık) 
Celâlettin amcayla konuştuktan sonra sizi Tekirdağ'da zannedip yola çıkmıştım. 
Tekirdağ'a vardıktan sonra Tayfun Bey'le görüştüğümde telefonla sizin İzmir'de 
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olduğunuzu öğrendim, kısmet olmadi o sefer. I nşeallah yakın zamanda sizin 
müsait olduğunuz bir zaman sizinle görüşmek isterim. 

Yollamış olduğunuz hikâyeyle ilgili olarak düşünncelerimi ve tefekkürlerimi 
yolluyorum aşağıda: 

Âlemi yaratmak için öncelikle var olan âlemi çok iyi anlamak isterdim. Sadece 
zâhiri tarafını ile değil bâtini tarafını da bildikten sonra, ancak nasıl daha farkliı 
yaratılabileceği konusunda fikrim olurdu. Sadece görünene göre yorum yapmak 
eksik kalırdı. Sadece güzellikler ve iyilikler olsun demek eksik olacaği gibi 
güzelliğin özü nedir, kötülük olmadan iyilik olur mu? sorularını cevaplamadan 
herhangi bir yaratma ya da meydana çıkarma eylemini gerçekleştirmeye 
Çalıştırmak mümkün olmayacak gibi gözükmekte. Peygamber Efendimiz (s.a.v.) 
eşyanın hakikati bu dünyada kendisine gösterilmiştir yani bunların merkezi 
bilgilerini anlamıştır. 

Cevap olarak ise "Ne var alemde, o var Adem'de" sözünden hareketle 
insandan yola çıkarak insandaki zâhiri ve bâtıni oluşumlarını gerçekleştirmeye 
çalışırdım. Ama sonuçta Merkez Efendinin de buyurduğu gibi herşeyi merkezinde, 
yani a'yani sâbiteleri üzerine bırakmak için âlemdeki herşeyin merkez bilgisine 
sahip olmak ve anlamak gerekmektedir. 

(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırma ksızın bütün 
"ef'âl âlemi içinde" her yönden geçerlimi'dir? 

Ayan-i sabiteler çerçevesinde ef'al âlemi içinde merkez olgusu geçerlidir. 

(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, 
"merkezindemi" dir? 

Merkezindedir, görünen anlamaya çalıştığımız bu olumsuzluklar ve olumlu 
olaylar o fiilin ve esmanın ortaya çıkması itibariyle kendi oluşumunun 
merkezindedir. 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın 
bütün "enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? 

Enfüsi beden âlemi içinde insanın etki alanıyla beraber bahsedilen ifade 
geçerlidir, insana bırakılmış seçim alanında, kendinde olan Allah'ın vermiş 
olduğu isimleri yine kullanılabileceği ölçüde yaşamaya ve anlamaya çalışması 
ya da bunları yapmamasi, o insanın kendi merkezinden gelen bilgiler ve 
oluşumlar doğrultusunda olacaktır. Bu merkezi veya bu merkez bilgisini 
anlamaz isek merkezin asıl güzelliklerini ortaya çıkaramayabiliriz ve asıl 
noktadan kaymalar ortaya çıkabilir. Sonuç olarak, yapılan doğru ya da yanlış 
seçimlerin (yine merkeze göre) sonucunda ortaya çıkan oluşumlar kendi 
merkezlerine uygun olarak gerçekleşecektir. 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen 
hadiselerin hepsi için onlarda merkezinde'dir diyebilirmiyiz? 

Diyebiliriz, bu hadiselerin karşısında nasıl davranmamız gerektiği ise bizim 
merkezimizin nasil olduğunu anlamamız ve ona göre biz de olanı nasil 
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meydana getirmemizle ortaya çıkacaktır. Böylece de bir bütünlüğe (birbirini 
tamamlamaya) yol açacaktır (karşılaşılan olaylar ve bizim fiilerimiz) 

(5) karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

Eksi-kötü ve artı-iyi birbiriyle beraber bir anlamı olduğundan tümüne 
bakacak olursak bu hadiseler kendi merkezlerindedir diyebiliriz. 

(6) Merkez ne demektir. 

Ayan-i sabiteleri ifade edilmeye çalışıliyor. Herşeyin yeryüzündeki geliş 
amaci, manalari, Allah'in ilmindeki ifadeleri ve ayrıca insan bu merkezlerin 
tümünü bir özet şeklinde taşımaktadır. 

(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir. 

Merkez ile kendisinin ayrı olduğunun düşünülmesi bir ayrılık olduğunun 
göstergesidir. Hakikat mertebesinin sözüdür. 

Allah sizden razı olsun tekrar tekrar. Hersey için teşekkürler. Yakın zamanda 
görüşmek üzere, inseallah. 

Hürmetle Saygılar, Selâmlar, 

Mü 



(75) İr Ak 

-28 Mart 2014 10:41 tarihinde İr Ak 

Esselâmün Aleyküm ve Rahmetüllahu ve Berekâtühu, 
Muhterem ve Aziz Sultanıma âciz takdimimdir. 

Her birerlerimizdeki tefekkür ve düşünce âlemlerimizin ufuklarında ilâhi 
hakikatlerin doğmasına ve o hakikatlerin içinde seyr edilerek yaşanabilme- 
sine vesile olması maksadıyla bu fakire de gönderme lütfunda bulunduğunuz, 

"Merkez Efendi" adlı hikâye ile ilgili olarak lâyıkı veçhile olmayan aciz 
çalışmayı âtideki Ek yazıyla cemil görüşlerinize sunuyorum. Doğru ve isabetli 
ise Rabbimdendir. Yanlışlık, hata kusur ve noksanlık nefsimdendir. 

En kalbi muhabbetlerimle mübarek ellerinizden sırran öper, 

Siz ve Sultan Annemizede hürmetlerimi arz ederim. 

Aşk-ı Niyaz ederim Sultanım. 

Necdet Ardıç terzibabal3@gmail.com 

Hayırlı akşamlar İr oğlum, yazını aldım okudum güzel olmuş ellerine 

diline sağlık yerine aktaracağım Cenâb-ı Hakk feyzini arttırsın inşeallah. 
Selâmlar hoşça kal Efendş baban. 



MEN KÂNE LİLLÂHİ , KÂNE ALLAHU LEHU 
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(KİM ALLAH İÇİN OLURSA , ALLAH O'NUN İÇİN OLUR.) 

Bu seneki sistem içi tefekkür çalışmalarımızı oluşturmak ve geliştirmeklik 
adına Kasım 2013 tarihinde her birerlerimize tevdi edilen yaşanmış bir olaya 
ait hikâyenin etüd edilmesi aşamasında gönül dünyamıza isabet eden tefekkür 
damlalarını not defterine kayıt etmeye başladıktan belirli bir süre sonra 
konunun deruni derinliğinden dolayı çok çeşitli alanlara kayarak konunun 
merkezinden uzaklaştığımı, ve gönlüme nazar ettiğimde belirli bir süre 
beklemem gerektiğini gördüm. Bu seneki dersi son aya kadar olgunlaşması, 
bu süreçte "Niyet hayır akıbet hayır" inancı ile Rabbimin neler bildireceğini ve 
göstereceğini beklemenin daha uygun olacağını düşündüm. 

Hamd olsun Rabbim 2014 Mart ayı içersinde bir gece ma'nâ âleminde 
Çanakkale Şehitlik abidesi gibi bir yüksek binanın girişinde; Ey bir avuç 
topraktan ibaret olan canlar! Alemi siz yaratmış / halketmiş olsaydınız nasıl 
yaratır / halkederdiniz? sorusunu Alemi nasıl kurardınız diye fefekkür edilmesi 
gerektiğini ve cevap olarak "Âlemi kuran KUR'AN dır" diye ma'nâ cihetiyle 
zevki ilmi olarak yaşattırdı. 

O Kur'an ki Ümmül kitap ve de tüm âlemlerin tafsilath olarak kemâlât ve 
meratib üzere açılmış halinden başka bir şey değildir. Âlemlerin halk ediliş 
kurgusu Kur'andadır, Kur'anidir ve Kur'ancadır. "Ümm" kelimesinin lügât 
ma'nâları olarak; Ana, anne, kaynak, asıl, menşe manalarına gelmektedir. 
"Ümm" kelimesi yazılırken Elif ve Mim harfi kullanılmakta, okunurken iki Mim 
harfi olarak telâffuz edilmektedir. Okunuştaki ikinci Mim harfi aslı / kaynağı 
olan birinci Mim harfinin batınında meknuzdur. 

Elif ahadiyet mertebesini, Mim ise Hakikati Muhammediyye ve âlemlerin 
varlık mertebesini, okunuştaki ikinci mim ise zuhurdaki Kamil İnsanı ifade 
ediyor diyebiliriz. Ümm kelimesinin ma'nâlarından yola çıkarak hikâyemiz de 
bahsedilen yaşantı ve oluşumlar içersinde ana belirgin tema ve kelime olarak 
"merkez ve merkezinde olma" yer almaktadır. 

"Merkezinde olma" için bir iş ve oluşun adalet üzere ve kemâlinde 
olmasıdır diyebiliriz. En'am sûresi 115. âyeti celile; 

'Ve temmet kelimetü rabbike sıdkan ve adlen, lâ mübeddile li kelimâtihi 
ve hüves semiül âliym. " 

Mealen; Ve rabbinin sözü doğruluk ve adalet yönüyle tam 
kemalindedir.Onun sözlerini değiştirebilecek yoktur. O hakkıyla işiten ve 
bilendir. Bu kemâlât dahi çıkış yerlerine göre; 

-1-İnsan-ı Kamil /(Dehr-Zaman) gerek beden mülkünün gerekse üzerinde 
yaşadığı arz / dünyanın ve gerekse tüm dünyaları varlığında bulunduran 
âlemlerin merkezi olarak Tevhidi Hakiki makamında gayriyet libası ile âlemi 
kevnde asaleten var olmasıdır. 

-2-Kamil İnsan /(Vakit ) gerek beden mülkünün ve gerekse üzerinde 
yaşadığı arz / dünyanın merkezi olarak Teşbihi Vahdet mertebesinde 
gayriyet libası ile şehadet aleminde vekâleten görünmesidir. 

-3-İnsan/(İbnül vakit) ise içinde yaşadığı beden dünyasının/mülkünün 
merkezi olarak Teşbihi Kesret mertebesinde şehadet âleminde vekâleten 
görünmesidir. 

Diğer bir şekilde de şöyle ifade edebiliriz. 

-1-Beden dünyasının / mülkünün merkezi El-İnsan'dır. 
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-2-İnsanın merkezi ise kendi hakikati olan ayn-ı sabitesi yani vücudu 
Hakk'tır. 

-3-Vücûdu Hakk'ında merkezi Zatı İlâhidir. 

Bu üçlü oluşum, bir hakikatin üç vechesidir. Üzerinde yaşadığımız 
dünyamızda son devri âdem nesli üzerine Asr-ı Saadet döneminde Hakikati 
Muhammediyyenin nokta zuhur mahali Hz. Muhammed (a.s)'ın şahsında cem 
halinde bir hakikat güneşi olarak doğmuştur. Onun aydınlığı her birerlerimi- 
zin içini, özünü Kâmil İnsanlar kanalıyla ebedi olarak aydınlatacaktır. Bu 
hakikat; İnsân-ı Kâmil, Kâmil İnsan ve İnsan arasında meratibi ilâhi olarak 
âlemlerde devran edecektir. Ehli Hakk da bu devranı kendisinde ilmel, aynel 
ve hakkal yakiyn idrak ve yaşantısında seyran edecektir. 

Yukarıdan beri ifade edilmeye çalışılan asli oluşumun Ümm/Merkez (aslidir, 
arızi değildir) varlığına dair şuur ve idrak edebilecek yegâne varlık, 
mertebelerine riayet şartı ile Zat-ı İlâhinin nefh ettiği nefhayı ilâhi ile keremnâ 
tacı giydirilmiş insandır. Şükründen ve kadrinden aciziz. 

Bu konuda Şeyh-i Ekber Muhyiddin İbn-i Arabi Hazretleri; 

İnsân-ı Kâmil hüviyyeti itibariyle Hakk'tır. Taayyünü itibariyle ise abd'tır. 
Binaenaleyh bütün evamir, İnsân-ı Kâmil'in kendi hakikatinden kendi 
taayyününe nâzil ve varid olur. Asâleten İnsân-ı Kâmil Hz. Muhammed 
Mustafa (a. s) Efendimiz olduğundan "Men reani fekad real Hakk" kelâmı 
münifi ile hüviyyeti âliyyelerinin Zat-ı Hakk ve taayyünlerinin dahi sıfatı Hakk 
olduğuna işaret buyurduklarını ifade etmiştir. 

Mevzuu izâh aşamasında ma'nâ âleminde gösterilen Çanakkale Şehidler 
abidesine benzeyen yüksek yapıdan bahsedilmişti. O mübarek yapının üç 
kapısının üç İhlas suresini, ana / merkez kapısının da Fatiha suresini temsil 
ettiği de zevkan hissettirilmişti. Malumdurki İhlas suresi 4 ayetten müteşekkil 
olup, Fatiha suresi ise 7 ayettir. Üç ihlas suresinde 4x3=12 ayet, Fatiha 
sûresinde ise 7 âyet mevcud olup tamamı 19 âyet etmektedir. Bu da malûm 
olduğu üzere İnsân-ı Kâmil'in şifresi sayısıdır. Aynı zamanda üç İhlâs ve bir 
Fâtiha sûresinin derslerimizin sonunda okunması, bağlısı olmakla şükründen 
aciz kaldığımız kutlu yolumuzun uygulama esaslarından olduğu görülmektedir. 

İhlâs sûresi Mushaf tertib sırasına göre 112. nci sure olup 1 + 1+2=4 
4x3 = 12 eder, 

Fatiha sûresi de malûm olduğu üzere 1. nci sûredir. 12+1 = 13 ederki ehli 
tarafından bu sayı değerlerinin ma'nâ ve hakikatleri gayet iyi bilinmektedir. 

"Merkezinde olma" teriminin ana omurgasını zulmün karşıtı olan adalet 
kavramı teşkil etmektedir. Adaletli olmak aynı zamanda hikmetli davranmak 
demektir. Adalet oluşumunun kaynağı "ADL" kelimesinde yer alan Ayn harfi; 
Ayan-ı Sabite, Dal harfi; Delil, iş ve oluşlar (evamir) Lam harfi ise 
Taayyündür diyebiliriz. Özetlersek tüm iş ve oluşlar (Evamir) kendi 
hakikatinden taayyününe nazil ve varid olurken, aslına uruc / rücu etmeside 
bu iş ve oluşların esasını oluşturmaktadır diyebiliriz. 

Ali İmran 109. ncu âyet; "Ve lillâhi mâ fissemavati ve mâ filard ve ilâllahi 
turceul umur. " 

Mealen; "Göklerde ve yerde ne varsa Allah (Uluhiyyet) içindir. İş ve oluşlar 
Allah 'a döndürülür. " 
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Yunus 44.ncü ayet; "İnnallahe lâ yazlimun nâse şey'en velâkinnen nâse 
enfusekum yazlimun. " 

Mealen; "Muhakkak ki Allah insanlara hiçbir şeyle zulm etmez, Lâkin 
insanlar kendi nefislerine zulm ederler. " 

Âyetlerinin ma'nâ nuruyla aşağıdaki veciz bir hakikat aklımızı, gönlümüzü 
ve vicdanımızı aydınlatarak bir sekinet bahşetmektedir. 

;"Malum olsun ki, herbir nefs, kendi ayan-ı sâbitesinin gölgesi ve o ayan-ı 
sâbite dahi bir ismi ilâhinin gölgesidir. Ayan-ı sâbite hangi ilâhi ismin gölgesi 
ise o ilâhi ismin hazinesinde meknuz bulunan ahkâm ve asar bu âlemi kevn'de 
kendisinin gölgesi olan nefs'te zâhir olur. Ve kaza-yı ilâhi abdin ayn-ı 
sâbitesinin lisan-ı istidat ile vaki olan talebi üzerine nâzil olur." 

İşte gerçek adalet bu hakikatleri idrak ederek yaşamak "Merkezinde 
olmak" demektir. 

"MERKEZİNDE BIRAKIRDIM "DİYE İFADE EDİLEN HAKİKAT TE BUDUR. 
Ancak bu anlayış; Hakikat mertebesinin anlayışı ve yaşayışıdır. Tarikat ve 
Şeriat mertebelerinde bu husus kendi anlayış mertebesinden idrak edilerek 
yaşanır ki delil olarak dayandığı ilâhi kelâm. 

Zümer suresi 7. nci âyet; "İn tekfuru fe innallahe ganiyyun anküm ve lâ 
yerda li ibadihil kufra ve in teşkuru yerdahu lekum....ilahir." 

Mealen; "Eğer inkâr ederseniz, muhakkak ki Allah, sizden Gani 'di r (size 
ihtiyacı yoktur). Ve O, kullarının küfrüne razı değildir. Ve eğer şükrederseniz 
sizden razı olur. " 

Bu hususta uygulanacak ana prensip "Vucud birdir, ancak vücûdun 
mertebelerine riayet şarttır." diye ariflerce gayet öz olarak ifade edilmiştir. 
Bizlere düşen vücûdu Hakkın mertebelerini hakkıyla bilmek ve her mertebenin 
hak ve hukukunu koruyabilmektir. Yukarıda arz edilen âyetin ışığında; Vücûdu 
Hakkın mertebelerine riayet ederek hak ve hukuklarını korumak (Vikâye), 
Şükürdür vede Aşıkların şanındandır. diye ifade edebiliriz. Bu aynı zamanda 
Takva oluşumunu meydana getirir ki onunda kendisi içersinde mertebeleri ve 
yaşantıları mevcuttur. 

Malûmdurki Tecelliyi İlâhi; Zâti tecelli ile Sıfâti ve esmâi tecelli olarak 
ikiye ayrılmıştır. Zâti tecellide kendi içinde ikiye ayrılır; Uluhiyyet ve 
Rububiyyet tecellisi. 

Zelzele, toprak kayması, fırtına, sel, yangın gibi oluşumlar; Sıfat ve esma 
mertebesi kaynaklı Tecelliyi kahri olup, bir üst mertebeden Tecelliyi lütuf ile 
uzaklaştırılabilr. "Allahım gazabından lutfuna sğınırım" mübarek hadisi şerifi 
bu hususa cevaz vermektedir. Zati tecelli karşısında ise "Euzu bike minke" 
"Senden yine sana sığınırım." Mübarek hadisi şerifi bize yol göstermektedir. 

Karanlıklar içersinde kalanların umudu , ışığı olupta yollarını aydınlatanlara 
SELÂM OLSUN. 

ALLAH DOĞRUYU SÖYLER,DOĞRUYA İLETİR. 



(76) Ay Ya 

Merkez Efendi çalışması dosya halinde. Babacığım nasıl kolay 
gelirse. 
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Necdet Ardıç terzibabal3@gmail.com 



Hayırlı günler Ayfer kızım yazını aldım indirdim güzel olmuş ellerine diline 
sağlık Cenâb-ı Hakk daha nicelerini nasib eder inşeallah. Bende (gmail)i yeni 
öğrenmeye çalışıyorum. Yazını dosyasına aktaracağım İşlerin kolay gelsin 

Selâmlar hoşça kal Efendi Baban. 



Bu Çalışmaya katılarak yeni bilgiler edinip öğrendiklerimi tazeleme fırsatı 
veren Efendi Babama Teşekkürler Ediyorum. Cenâb-ı Hak'tan, Babamıza 
Annemizle birlikte, Sağlıkla ve Sıhhatle uzun yıllar yaşamalarını ve bizlere ışık 
dağıtmalarını diliyorum. Annemizin ve Babamızın ellerinden öpüyorum. 

Merkez 

(6) Merkez Nedir konusunu ele alırken Sözlük anlamından başlamak 
istiyorum. 

işin Bir .bölgenin veya kuruluşun emir ve yönetim yeri ,Bir ülkenin = Merkez j£>» 

Bir dairenin veya bir küre yüzeyinin her .yol , durum , Biçim .En işlek yer .öğretildiği yer 
.akamM .suret ,Hal .kesim çekirdek ,özek , nokta noktasından aynı uzaklıkta bulunan iç 
Post 

jSj Rekz= Dikme, yere saplayıp sabit kılma. Gizli. Damar atma. 
Defnetme. 

jSj Rikaz= Yeraltında bulunan maden cevherleri. Hikmetler. 
jSj Rikz= Gizli söz. Hafif ses, fısıltı. His, duyu. Cömert. (Meryem 

98) 

Birde Merkez kelimesinin manasına bakarsak. 

f 40 j 200 a 20 j 7 = 40 +200 + 20 + 7 = 267 

js>« Merkez= 

( p ) Hakikati muhammedi (4) Şeriat tarikat hakikat ve marifet 
hakikatleri. 

( Zahir ve Batın Ruhlar ve Esma (2) Rububiyyet , Rahmaniyyeti ( j 
ebesindenmert, 

, batın Esma ve zahir Efal mertebesine zuhuru (2)Kün Ol Emri ile ( ^) 

,irade,/7/'m ,hayat) Nefis mertebesi ve Sıfatı subutiye 7 (7)zuhuru ( j) 
.ile zuhura çıkışı (basar ve kelâm ,semi ,kudret 

267 = (2) zahir ve Batın yönüyle , (6) 6 Cihetten tesiri, Allanın Zati sıfatları, 
(7)Allahın Subuti sıfatları. 

267 = (2) (67) = (2) zahir, batın ve nüzul, uruc, (67) Allah isminin sayı 
değeri ve (67)Mülk Suresi (67/1) "Mülk elinde olan O mübârek'tir. Ve 
O, herşeye kaadirdir. " 

(76)İnsan (Dehr) Suresi. (Dehr=Zaman, Dünya), (76-1) "İnsanın 
üzerinden bir zaman geçmedi mi ki , o anılan bir şey değil idi. " 

(6+7) = 13 Hakikat-i Ahadiyyet-Ahmediyyet'tir. 
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(13) Hakikat-i Ahadiyyet-Ahmediyyenin,(2) Ahadiyyet Mertebesinden Efal 
alemine Nüzul ile zuhuru ve Efal aleminden urucu ile batın alemine çekilmesi 
ile seyri tamamlaması. 

Tedbirât-ı İlâhivve, Muhviddîn İbnü'l Arabî : 

Ve onlardan ba'zıları ona (o halîfeye) "dâirenin merkez" ta'bîr 
etti. Bu eserin yazarı der ki; Buna yükleyenler ne zamanki bu halîfenin 
mülkünde adaletine ve onun tamâmı üzerinde ta'kîp ettiği yolun ve 
hükümlerinin istikâmetine baktılar, onun sebebiyle adâletin 
varlığından dolayı ona "varlık dâiresinin merkezi" ismini verdiler. Ve 
onu ancak kürenin merkezine yüklediler ki, onların bakışı sâhibine 
eşit seviyede olarak nokta dan çevreye çıkan her bir hattadır. Bunu 
adâletin gâyesi gördüler de bu ma'nâdan dolayı ona "dâirenin 
merkezi" dediler. 

Seçkinler için bir sır vardır. O da budur ki, dâirenin noktası (olan 
merkez, o dâirenin çevresinin oluşmasında ve) vücûdunda asıldır. Ve her 
ne zaman varlığıyla veyâ farazî olarak bir küre takdir etsen, senin için 
bir nokta takdiri lâzımdır, ki o da onun merkez idir. Ve noktanın 
vücûdundan çevrenin vücûdu lâzım gelmez . Ve bu dâireden fâil olan 
vücûd pergel denilen âletin basıdır . Ve vücûdda dâire yoktur. "Allah 
Teâlâ mevcûddu; ve onunla berâber bir şey yoktu." Ve pergelin iki 
bacağı lütuf olarak ve vücûda getirici olarak onun açılmış olan 
elleridir. Ve bacağın biri noktaya âittir ki, "gayb eli ve a'lâ olan 
melekûf' tur. Ve bacağın biri de çevreye âittir ki, " mülk ve sehâdet 
âlemi" elidir. Şimdi biri "emr" için ve diğeri "halk" içindir. Merkez eli, 
yönleri kat' eden hareketten pâktır. Ve çevreyi çizen eli ise 
hareketlidir. 

Ahmet Avni Konuk tercümesi: 

Bu ma'nâ sırf vahdet-i vücûdu ifâde etmek içindir. Oysa burada Hz. Şeyh 
(ra) hem vahdeti ve hem de ikiliğin esâslarını ifâde etmek için pergel örneğini 
verirler. Çünkü taayyün âlemi ikiliği gerektirir. Şimdi taayyün etmiş olan 
vücûdlara göre pergelin bacakları açıldığı zaman, onun bir olan vücûdu iki 
ayak sâhibi olarak görünür ki, bu iki bacak lütuf olarak ve vücûda getirici 
olarak onun açılmış olan elleridir. Pergelin başı Hakk'ın vücûduna karşılıktır. 
Hakk'ın vücûdunda gizli olan isimlerin görünme yerlerinin vücûda getirilmesi 
için, o başa bağlı olan etken el ve edilgen el birdîğerinden ayrıldılar. Birlikten 
ikilik çıktı. " Nitekim dâire evvelce mevcûd değil iken pergelin her iki ayağına 
hâkim olan baş, onu halk etmiş ve takdir eylemiştir. 

Sorulara göre toparlamaya çalışırsak: 

(1) Merkezinde bırakırdım sözü "ef'âl âlemi içinde" her yönden 
geçerlimi'dir? 

Tüm Efal âlemi İbnü'l Arabî Hz. nin Daire ve Pergel misali ile "pergelin iki 
bacağı lütuf olarak ve vücûda getirici olarak onun açılmış olan 
elleridir" bizlere anlatmaya çalıştığı zahir âlemini harekete ve zuhura getiren 
Atom yapısına baktığımızda daha iyi anlayabiliriz. Merkez kelimesinin sayı 
değerlerindede çıkan, Mülk (67/l)de "Mülk elinde olan O mübârek'tir. Ve 
O, herşeye kaadirdir." diyerek tasdik etmektedir. İbnü'l Arabî "Ve 
bacağın biri noktaya âittir ki, "gayb eli ve a'lâ olan melekûf' tur. Ve 
bacağın biri de çevreye âittir ki, "mülk ve sehâdet âlemi" elidir. Şimdi 
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biri "emr" için ve diğeri "halk" içindir. Merkez eli, yönleri kat' eden 
hareketten paktır. Ve çevreyi çizen eli ise hareketlidir" 

Böylece Efal âleminin yapısını Atom yapısını incelersek. Efal âlemini yani 
Mülk ve Şehadet âlemini, çevreye ait olan eliyle yani (-) Elektronlar meydana 
getirmektedir. Gayb ve Melekut olan Bâtınında yani merkez Noktada ise (+) 
yüklü Proton ve Yüksüz Nötrondan meydana gelmektedir. Bunlarında 
Batınında ve özünde maddenin en küçük oluşumunu sağlayan ve birarada 
tutan (u) Kuark ve (d) Kuarklar oluşturur. Kuarkların çeşitleride bizim mana 
boyutunu anlamamıza yarayan tabirlerle anlatmışlar bilim adamları. Bu 
Kuarklar (q); yukarı (u), aşağı (d), tılsım (c), acayip (s), üst (t) ve alt (b) 
isimlerinde altı çeşittir. 

(u)=Üst ile (d)=Alt Kuarkları ve onları birbirine kenetleyen gücü 
(g) Glüonları incelersek: 

(u) (I Elif+) Üst, Uluhiyyet, Hadi, Akıl, Hak, Ayn 

(d) (a Dal)=Alt, Delil, Nefis 

(g) (^3 Kaf)= Güçlü etkileşim, Hayy ve Kayyum, Kadir, Kavi, 

(e) (I Elif-) -elektrik, Halk, gayr, şeyiyet, çokluk, şeytan, Mudil... 

Yani tüm madde bu yapıyla bina olmaktadır. Elifin, Elife Delil'idir. 

Hareketsiz Merkezinde olan Proton (p+), Nötron yüksüz (n) ve onları 
birarada tutan güç ve renk kaynağı glüon (g), ile hareketli olan Elektron (e-) 
Mülk ve şehadet aleminin gözle görülemeyen (Latif) yapı taşlarıdır. Latif olan 
merkezinden kesafeti meydana getirmesi "halk" içindir. 

Yani Efalinden başlayarak Merkeze mertebe mertebe ilerlersek. Efal'in 
merkezi Esma, Esma'nın merkezi Sıfat, Sıfat'ın merkezi Zat'tır. Zati zuhurun 
mertebe mertebe faaliyete geçişidir. Bu Şehadet Aleminin merkezi Âlemi 
emr'dir. Merkez Nokta "emir ve yönetim yeri" olduğuna göre Emr âlemi 
Zat'tan gelir. Hakikati Ahadiyye olan Eliften, Hakikati Muhammediyye'ye ve 
ordanda Rahmaniyyet'ine nüzul ederrek Fiil mertebesine iner. 

"Ve bacağın biri noktaya aittir ki, "gayb eli ve a'lâ olan 
melekûf tur. 

Merkez: Alemi Emr (j. J) olan (I Elif-13) Hakikat-i Ahadiyyet- 
ahmediyyenin aynası ve yansıması olan ( p ) Hakikati muhammediyenin amir 
halifeliğine ordan 

( Kün Ol Emri Efal ( &) Rahmaniyyetine ve rububiyyetine ve ( j 
mertebesine 

.tadırzuhur edişi Merkez tabiriyle anlatılmak ( j) 

sözlük .Noktayı incelersek .olduğuna göre .Dairenin Merkezi noktaya aittir 
:anlamı ile 

: ^:NoktaÇok küçük boyutlarda işaret, benek. Yer. Nöbetçi bulunan yer. 
Nöbetçi, gözcü, bekçi. Sınır, derece, radde. 
Cümlenin bittiğini anlatmak için sonuna konulan işaret (.). 
Belirli bir uzayın koyutlarını gerçekleyen öğelerden her biri. 
Yeri olan fakat büyüklüğü olamayan bir şey. Dönem 
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( o ) Nun Noktayı ilahi ve ilim, mürekkeb havuzu. 

(J ) Kaf : Kadir, Kayyum, Kabız, Kaviyy, Kahhar Esmalarının Uluhiyyet 
mertebesinden kudreti ile zıtlıklar ile kesafete doğru isimler ile zuhuru. 

(■2= ) Ta bu esma-i ilahi Denizinde yüzen Elif Gemisi. 

( » ) Ha Zıtlık Aleminde Hüviyeti. Noktaları ile ilahi benlik ve Resullük ile 
Rububiyyetine ve Rahmaniyyeti ile zuhuruna işarettir. 

Hakikati Muhammedi mertebesi olan Vahidiyyet mertebesinde merkez 
ve Emr noktasından ilmi ilahi ( o ) Nun'un havuzuna. 

Hak ile (<i ) Kayyum olarak Kudreti ile Uluhiyyet mertebesinde 
zıtlıklarını koruyarak 

(■2= ) Ta ile Latiften kesafete doğru beden arzına Elif yani İlahi Şuurla Arz 
ve beden gemisini yönetmesi. Hz. Muhammed Mertebesi. 

( » ) Ha Hüviyyet yani bireysel kimlik kazanarak Arz bedende 
kimliklerle elbiseye bürünmesi. Ha merkezin dışını meydana getiren 
halkası, Nun'un ilahi noktasıda merkezin, merkezinin, merkezinin, 
merkezidir. 

Eğer ben olsaydım Merkezinde yerine, (I ) Elif derdim. 

Yukardada belirtildiği gibi (I El if- 13) Hakikat-i Ahadiyyet-Ahmediyyenin 
aynasıdır. 

Tüm harflerin aslı ve tüm harfler onun şekil almış haliden mevcut. Atom 
yapısını ve merkezinide işlerken ortaya çıkanda buydu. Elifin Elife delili. 
Mevcutta delilde kendisi ve 13 noktadan meydana gelmiştir. 13 merkezi yani 
7 Nefiz ve 5 Hazret mertebesi olan tüm madde ve mananın hakikati olan 
Ahadiyyet-i Ahmediyye dir. İnsanı Kamil'dir. Aynı zamanda hakkın şuuruyla 
tecellisi olan Hz. Muhammed mertebesidir. 

(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir. 

Bana Göre Nefsi Mutmaine ve Razıye mertebesinin sözüdür. Bu mertebede 
kul Hakkın verdiğindende, vermediğindende razıdır ve hiçbir şikayet etmez. 

(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, 
"merkezindemi" dir? 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın 
bütün "enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen 
hadiselerin hepsi için onlarda merkezinde'dir diyebilirmiyiz? 

(5) Karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

Karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

Bizim artı eksi diye değerlendirdiğimiz Cüzi irademizle nefsimiz merkezli 
karar vererek, ordan yola çıkarak karar verirsek nefsimizin hoşuna gidene 
Artı, hoşuna gitmeyene Eksi deriz ki bu Külli Akıl olan Ruhumuza göre yanlış 
olur. Ruh Merkezli yani Aklı küllümüzle bakarak değerlendirirsekte bunun 
zıddını Artı ve Eksi diye değerlendiririz. Efal aleminde her şey zıddıyla kaimdir. 
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Mevsimlerin dünüşmesi gibi herşey maddi alemde doğar, büyür, olgunlaşır ve 
dönüşür. Var olan hiçbir şey yok olmaz, değişir. Yağmur yağar toprağa karışır. 
Toprak ıslanır tohuma gıda olur. Zelzeleyle toprağa yeni enerji gelir fırtına 
rüzgarla tohumlar yayılır ve bitki tozları eşleşir yani döllenme olayı 
gerçekleşir, böylece bitkiler meyva verir. Çiftçide toprağı işlemek yumuşatmak 
için kazarak tırmalayarak Celâl kullanır. Zül Celâli vel İkram yani Celâl ve 
İkram esması gerçekleşir. Efal Aleminde işler sebep ve sonuça dayalı bir 
yasaya bağlı doğar, büyür, gelişir, olgunlaşır, tohumunu verir ve dünüşür. 
Buna kısaca kevn ve fesat diyede anlayabiliriz. Zincirin bir halkası diğerine 
gebe olarak yayılır ve çoğalır madde alemi. 

Celâl olmadan Cemâl olmaz. İnilmeden çıkılmaz. Her şeyin kıymetini 
zıddıyla biliriz, yani (Kabz-Basıt. Rauf-Rafi...) gibi. 

Ayrıca tüm zıtlıkların faaliyetini Etken (etki eden-Eril-Akıl) ve Edilgen (etki 
alan-Dişi-Nefis) diye de düzenlersek, bakışımız daha düzgün olabilir. Heleki 
bunları birarada dengede tutabilirsek Eril-Akıl merkezli bir yaşam sürebilirsek, 
barış içinde yaşayabiliriz. 

Enfüsi bedenimizde savaşları bitirmeden afakta savaşlar bitmiyecektir, tüm 
zıtları birleyerek tevhid ederek ancak nötr olabiliriz yani olgunlaşabiliriz ve 
kemale erebiliriz. 

Mülkü nefsimizin arzusuna göre değiştirmeyi bırakıp, sahibine teslim 
edersek zaten eksi kalmıyacaktır. Eksi bakış açımızdadır yani dişi-nefis hep 
Dünyaya dönük olup fazla istediği için genlerle oynayarak aklı cüzze göre bir 
şey elde etmeye çalışır. Böylece pazzelin parçaları karışır. Tüm dengeler 
birdaha düzeltilemeyecek derecede bozulur. Doğal olarakta Hak tealanın 
programı gereği, doğa kendi kendini Fırtına, Zelzele, yıldırım. ..ile temizler ve 
dengelemeye çalışır. Hevasına kapılan Nefs sahibi, bozana kadar. 

Ozaman Merkezimizi iyi belirlememiz gerekir. Aklı küllümüze uyarak 
nefsani kararlardan kurtuluruz ve hevamıza göre karar almayız. 

Rahman ve Rahim olan Allah, Her dişinin neyi yüklediğini ve Rahimlerin 
neyi eksiltip neyi artırdığını bilir. Onun katında her şey, bir miktar, ölçü 
(Kader) iledir. Rad Suresi 13/8. 

Bu konuda Muhyiddîn İbnü'l Arabî nedemiş bu konuda 
özetleyebilirsek; 

Hak teala Kendine Beden ülkesinde Ruh'u Halife kıldı. Ruh kendi halife ve 
yardımcısı Aklı tayin etti. Nefsi Halife'ye hür eş ve kerime kıldı. Sonra Hak 
teala nimetinin tamamlanması için Halifeye karşı kuvvetli, adamları ve tabileri 
çok olan Emir'i vücuda getirdi. Adına Heva koydu ve ona yardımcısı Şehveti 
emrine verdi. Nefis Hevanın üzerine doğdu ve Heva, Nefse Aşık oldu. Nefsi 
kendine çekmek için, emellere yönelik tüm güçlerini seferber ederki, onun 
gönlünü alsın ve ona meyletsin. Nefis İki Emirin arasında kalır hangisine 
meylederse ona boyun eğer. 

Eğer Nefis Halife olan Ruha döner, onu imam olarak belirler, onun 
yadımcısı olan Akıl'a itaat ederse temizlenme olur. Ruh temizlenme mahallidir 
ve Şeriate göre Nefis Mutmaine olur. Eğer Nefis Heva 'ya meyleder ise 
değiştirme gerçekleşir ki kötülük ve emredici olan Emmare tarafı ismi hasıl 
olur. 
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Şimdi Mekezimiz Hakkın Halifesi olan Ruh olursa Temizlik olur ve herşey 
merkezinde olur. Eğer Hevaya ve hayale uyarsak Değişim olurki denge 
bozulur. 

Tüm bunları öğrenerek İlahi düzeni okumayı öğreniriz. Her şey 3 lü bir 
sistemle meydana getirilmiştir. Yaradılış hikayesi olan Adem, Havva ve 
Şeytan'ın hikayesindede bunu okuyabiliriz. Her Mertebeden yansıması vardır, 
mertebe mertebe isimler değişebilir. 

Aslında 4'lü sisteme göre düzenlersek: 

Zat: Ahadiyyet, Zatı Hak, Allah... 

Ruh: Halife, Ruh, Aklı Küll, Adem, Eril, Padişah, Nefesi Rahman, Cebrail, 
Ruhul Kudüs, Ruhu Azam, İnsanı Kamil, Rahman, Toprak.... 

Nefis: Nefis, Nefsi Küll, Havva, Beşer, Dişi, Hür Eş, Rahim, Hava... 

Heva: Şeytan, Vehim, Heva, Dünya, Madde, Ateş... 

2 ' I i Sisteme göre: 

Etken: etki eden, Eril, Akıl.... 

Edilgen: etki alan, Dişi, Nefis.... 

Bu etken ve edilgen durum etki eden ve etki alana göre değişir, düzen 
buna bağlıdır. Etken üst mertebeler olan Ruh ve Akıl olur da edilgen Nefis 
olursa düzen, denge, yükselme, temizlik ve Mutmaine olur. Bunun tam tersi 
durumda yani Etken Nefis veya heva olursa düzensizlik, değişim, iniş ve 
emmare olur. 

Ya Aklı külle doğru uruç-yükseliş, yada maddeye dönük olan Aklı cüze iniş 
olur. 

Ey canı biz ve ben kaydından kurtulan! 

Ey erkekte, kadında söze ve vasfa sığmaz ruh! 

Erkek, kadın kaydı kalkıp bir olunca o bir, sensin. 

Birler de aradan kalkınca kalan yalnız sensin. Mesnevi (1/1785-1786) 

Âyinedir bu âlem, Herşey HAK ile kâim, 
Mir'ât-ı Muhammed'den Allah görünür dâim! (Sh-218 Mir'at=ayna) 

Her yeri hüsnün gülistân eylemiş, 
Her tarafta bağ-u bostân eylemiş. 
Ziynet etmiş zîr-ü pes evsâf ile 
Her sıfattan zâtın ilân eylemiş. 

Bunca evsaftan görünen bir cemâl, 
Bir cemâli bunca elvân eylemiş. 
Hep kitâb-ı Hakk'dır eşyâ sandığın, 
Ol okur kim seyr-i evtân eylemiş. 

Hüsnünü izhâr eder cümle sıfât, 
Zâtına inşânı bürhân eylemiş. 
Hakk'ı istersen yürü inşâna bak, 
Şems-i zât yüzünde rahşân eylemiş. 

Niyazi Mısri 
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Bize bu yazıyı ve harfleri biraya getirmek için fırsat veren ve herzaman 
ilminden yararlanmamıza izin veren Terzi Babama Şükranlarımı sunuyorum. 

İbni Arabi Hz. K.S. Dualarımı sunuyorum. Yazımda eksik olan bilgi cüzi 
irademe aittir. Bundan dolayı babacığım ve haktan af diliyorum. İnşaallah Hak 
bu ilmimizi tamamına kavuşturur. Tüm kardeşlerime, abla ve ahilerime 
selâmlar. Babacığımın ve Anneciğiminde Ellerinden Öpüyorum. Sevgi ve 
Saygılarımla. 



(77) Em Ak 

From: terzibabal3@hotmail.com 

Subject: RE: 86-6-Bir hikâye bir çok yorum. 

Date: Mon, 31 Mar 2014 22:20:25 +0300 

Hayırlı akşamlar Em.... oğlum yazını aldım indirdim okudum eline diline 
sağlık güzel olmuş yerine aktaracağım. Dosyayı tamamen düzenledikten sonra 
herkese göndereğim, böylece herkes herkesin fikirlerinden istifade etmiş ve 
küçük bir mes'ele'den nekadar büyük ve zengin fikirler çıkabildiği görülmüş 
olacaktır. Bu anlayışla bu âleme gafletle değil hakikati üzere bakma yolları 
açılmış olacaktır. Ayrıca böyle kıyaslarla başka mevzularada daha geniş 
bakabilme yolu ve sistemide açılmış olacaktır. Böylece bu dünyadan donuk 
beyinler olarak değil uyanık ve muhabbet ehli olan insanlar gibi diğer âleme 
geçişimiz daha bilinçli olacaktır. 

Selâmlar dünya ahret bütün işlerin kolay gelsin hoşça kal Efendi baban. 



Date: Mon, 31 Mar 2014 10:10:51 +0300 
Subject: Re: 86-6-Bir hikâye bir çok yorum. 
To: terzibabal3@hotmail.com 

Terzi Babacığım, 

Hikâye hakkındaki yorumu naçizane ekli dosyada sunuyorum. Size ve Nü... 
Annemize çok selâmlar eder ellerinizden öperim. 

Hürmetlerimle 

Em Ak 



(86-6-Bir hikâye birçok yorum) 

"Herşeyi merkezinde bırakırdım" sözünün değerlendirilmesi 

Muhterem Terzi Babacım, 

Konuyla ilgili yazı hazırlarken zaman zaman aklıma düşürülenleri bir 
deftere not ederek biriken verileri derleme gayretine giriştim. Hiç şüphesiz 
doğru ise Hak'tan yanlış ise nefsimizdendir. Bu yazıyı kaleme alırken 
hikayeden çıkan soruya halen net yanıt bulabilmiş değillim. Yazdığım her 
satırda aklımda yeni soru işaretleri beliriyor. Gönlümdeki sorulara vermeye 
çalıştığım cevapları affınıza sığınarak aşağıda ifade etmeye çalışacağım. 

Herşeyin merkezinde bırakılmasından mana eşyanın tabiatı üzere 
bırakılması veya; 
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(Hud 11/112) CıjJ\ U£ >&J*C 



" Emrolunduğun gibi dosdoğru ol." Ayet-i Kerimesinin eşya üzerine 
hükmüdür şeklinde düşünülebilir. 

Merkez, herhangi bir şeyin orta noktası, kalbi ve belki de manası, özü ve 
hakikatidir. Diğer bir açıdan bir makamın, mekânın ya da oluşumun merkez 
olarak nitelendirilebilmesi için kendine ait bir "çevre" ile birlikte anılması 
gerekmektedir. Bu durumda Çevre ve Merkez şeklinde iki kavram meydana 
gelmektedir. Burada Merkezin Çevre'sine olan iştiyakından Çevre'nin zuhur 
etmesi ve Çevre'nin ise Merkez'e müştak oluşundan bahsedilebilir. Merkez 
Akl-ı Kül iken Çevresinin Nef-si Küll olması, Merkezin Fail Çevre'nin ise Mef'ul 
oluşu gündeme gelmektedir. Buradan çıkarılabilecek netice ; Merkez ve Çevre 
olarak iki mananın ortaya çıkmasıdır. İkilik ise Ef'al alemine özgüdür, Zat 
aleminde ise ne Çevre'den ne de Merkez'den bahsetmek mümkün değildir. 

Kainat ölçeğinde hangi noktayı alırsanız o nokta kainatın merkezi 
hükmündedir. Buradan hareketle Ef'al aleminde meydana gelen her türden 
oluşumlar merkezinde olup kişilere göre bu oluşum müspet veya menfi olarak 
algılanıp değerlendirilmektedir. Bir kişi veya topluluk için "artı" olan hadise 
başka bir grup için "eksi" olabilmektedir. Burada çelişki oluşturan konu; Doğal 
Afetler, Açlık, Salgın Hastalıklar, Savaşlar gibi topyekün insanlık için "eksi" 
olarak gördüğümüz oluşumların nasıl olupta merkezinde olduklarıdır. Bu 
çelişki; Müspet ve Menfi'nin de kendi içlerinde, kendi merkezlerinde 
olduklarını kabul ederek aşılabilir. Bir diğer konu ise oluşumların zamana tabi 
olmalarından ötürü neticelerinin de belirli bir zaman zarfı sonunda zuhur 
etmeleri ve zuhur ettikleri zamanın şartlarına göre farklı değerlendirile- 
bilmeleridir. 

Termodinamiğin ikinci yasası evrende entropinin (düzensizliğe olan eğilim) 
sürekli artmakta olduğunu ve artan düzensizlikten her defasında yeni bir 
düzen kurulduğunu dile getirmektedir. 

<jt2s ji çjj 3^ (Rahman 55/29) 

O hergün (her an) bir şe'n (ayrı bir tecelli, yeni bir oluş) üzerindedir. Ayet- 
i Kerimesi pozitif bilim tarafından ortaya konmuş bir teorinin Hak dilinden 
zamanlar üstü ifadesi gibidir. Bu da demek oluyor ki yeni oluşumların 
meydana gelmesi (kevn) bozuluş (fesad) ve kasoun ardından gerçekleşiyor. 
Nasıl ki içten yanmalı bir motorun hareket alabilmesi yanma hücresinde yakıt 
ve hava birleşiminin bir kıvılcım (bozucu)ile tutuşarak düzensiz bir hale 
geçmelerinden açığa çıkan tazyik gücü ile oluyorsa bu alemde meydana gelen 
oluşumlarda farklı düzensizliklerin yeni bir düzene İlâhi Hakikatler üzere 
evrilmesinden meydana gelmekte/zuhur etmektedir. Herbir oluşum, tekbir 
merkeze bağlıdır ki, o merkez Hak'tır. Yukarıda belirttiğimiz oluşumların 
zamana bağlı oluşu ifadesinden hareketle herşeyin tasarrufunu zamanın ve 
mekanın tek ve mutlak sahibine bırakmak doğru olacaktır. 

E. A. 



(78) Eb Ku 
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Date: Mon, 31 Mar 2014 23:57:00 +0300 
Subject: Re: 86-6-Bir hikâye bir çok yorum. 
To: terzibabal3@hotmail.com 

Selâmün Aleyküm Efendi Babam, 

Herşey Merkezindedir konusuyla ilgili tefekkürlerimizin olduğu dosya 
ektedir. 

Hem sizin, hem de Nü.... Annemin ellerinden öperim. 
Hürmetler, 



(86-6-Bir hikâye birçok yorum) 

31 Mart 2013 

Selâmün Aleyküm Efendi Babamız, 

"Herşey Merkezindedir" sözü ile başlayan sohbet konusuyla ilgili 
Rabbimizin bizde düşündürdükleri: 

Tüm hikâyeyi bir de an'a indirgediğimizde ise Rabbim bizlerde şöyle bir 
açılma yaptı. Öncelikle Efendi Babamız bu sorgulatma haliyle tıpkı Sümbül 
Efendi Hazretlerinin ince ince işlemesi gibi Herşey Merkezindedir ifadesini 
bizlerin gönüllerine işliyor. Öyle ki, sorgusu yanıtıyla birlikte geliyor. Bunu bir 
nevi bilgisayar programı olarak farz edersek, bu sorgu halindeki .exe dosyası 
vücûda giriyor. Ama çalıştırıp açılma hali vücûttaki işlemci hıza ve ana işletim 
sisteminin gücüne bağlı olarak değişiyor. Dileriz ki bu soruyla birlikte bizim 
vücûdumuzdaki işletim sistemi bu sorunun açılmasına uygun düzeye 
çıkabilsin. Amin. 

Öncelikle, 

"Sıra Musa Efendi'ye geldi ve yüzünde elmaslar oynaşan Sümbül Efendi tatlı 
bir tebessümle: 

- Eee, bir de sen söyle bakalım Musa Efendi, sen nasıl bir dünya isterdin? 
Âlemi sen yaratsaydın nasıl yaratırdın? 

Musa Efendi başını kaldırmadan cevap verdi: 

- Bu mümkün değil! Ama mümkün olsaydı, "her şeyi merkezinde bırakır- 
dım!" Âlem öyle tatlı bir nizam içinde ki; buna bir şey ilâve etmek veya bir 
şeyi eksiltmek düşünülemez!" 

Musa Efendinin bu soruya cevaben ilk olarak "bu mümkün değildi" demesi 
mertebesi icabı merkezindedir. Çünkü kulluk noktasında buna cevap 
verilebilmesi imkânsızdı. Diğer bir anlatımla kul noktasından böyle bir soruya 
cevap vermeye çalışması, haşaa sanki Allah'ın Allah'lığını vermesi gibidir ki, 
elbette böyle birşey mümkün değildir. Ancak soran mürşidi olduğu için bir 
emâneti verme hali vardır. Çünkü bu soruyla tüm evlâtlara giydirme, yani 
velûdiyet inşaası yapılıyor. Tıpkı Efendi Babamızın bize yaptığı gibi. 

Buradaki durum bize önceki hikâye çalışmalarından Doğdular-Yaşadılar- 
Öldüler, hikâyesi sonrası tüm kardeşlerden gelen açıklamalar sonrası Efendi 
Babamızın bizlerden gelen anlatımlarla ilgili bir sıralama yapmamızı istemesini 
hatırlattı. O zamanki tefekkürümüz de böyle bir sıralama hali olamayacağı 
yönünde idi, çünkü her bir anlatım kendi bulunduğu noktada en güzel 
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olduğuydu. Ancak soran kişi mürşidimiz olduğundan tıpkı bu hikâyede olduğu 
gibi o soruya icabet etmek gerekirdi. 

Bu hikâyedeki tefekkürümüzün başından itibaren Rabbim bizlere defalarca 
"Allah zıddıyla bilicidir" ve "Hercü, mercü, lütfü, kahrı mezcedip bir bilmişim" 
ifadelerini hatırlattı. Cevapları da bu ifadeler doğrultusunda vermeye çalıştık. 

(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "ef'âl 
âlemi içinde" her yönden geçerlimi'dir? 

• Evet, tüm yönden geçerlidir. Zahir hayat için en temel ihtiyacımız olan 
su hidrojen ve oksijenin bir araya gelmesinden oluşuyor. Yanıcı özelliğe sahip 
bu iki kimyasal elementin bir araya gelip patlamaması herşeyin merkezinde 
olduğuna dair ufak bir örnektir. 

• Aynı şekilde beşer vücudumuzun inşaasına baktığımızda vücutta en 
önemli diye kısım olmadığınız, tüm organların birbirine muhtaç kılınarak inşaa 
edildiğini görüyoruz. 

• Benzer biçimde diğer canlıların yaradılışına baktığımızda yine aynı 
şekilde birbirine muhtaç kılınarak yaratılmış olduklarını tekrar tekrar tefekkür 
ediyoruz. Ne az, ne çok, tam orta noktasında, yani merkezinde. 



(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, 
"merkezindemi" dir? 

• Bosna savaşı ve deprem sonrasında önceki mürşidimizin bizi uyarısı o 
insanların o kan dökülmesiyle temizlenmeyecekleri "ne malumdur?" 
yönündeydi. 

• Savaş, doğal afet, vb. gibi görünen noktalarda mazlum gibi 
görünenlerin bir temizlenme hali olmadığı ne malum? Zahirde ters gibi 
görünen haller batini anlamda rahmet olabilir. Rabbimizin Celâli görünmesi de 
Rahmetindendir ki bu da yine Allah zıddıyla bilicidir noktasına işarettir.. 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün 
"enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? 

• Hay'dan Hu'ya herşey merkezindedir. 

• Diğer bir anlatımla kesrette vahdeti görebildiğin an herşey 
merkezindedir. (Halifemiz bir sefer bizlere "Böreğe, köfteye lezzeti veren 
soğandır" demişti. Yani soğanın soyulma esnasında gözyaşı dökülmesi 
kesrette vahdet halinin farklı bir anlatımla ortaya çıkmasıdır. Efendi Babamla 
olan konuşmamızda Efendi Babam da bu ifadeye şöyle bir ekleme yapmıştır: 
"Onu da güzel yapan kat kat yapan örtüşüdür. ") 

• Hz. Nuh'un vücut gemisi inşası sırasında kavmi, Nefsi Emmare'den 
görünen nefisatı hem onunla alay etmiş, hem de gemiyi pislemişlerdir. Bu 
onun makamının ve imanının pekişmesidir. Bu gereklidir ve merkezindedir. 
Nitekim sonunda Nuh'un duasıyla o pisleyenler kendi elleriyle gemiyi 



223 



temizlemişlerdir. Neticede de dağın tepesinde yapılan gemi suya indirilmese 
de su ona gelmiştir. Nuh tufanı zuhura çıkmıştır. Neticesinde de selâmet 
bulunmuştur ve necata girmiştir. 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen hadiselerin 
hepsi için onlarda merkezinde'dir diyebilirmiyiz? 

• Yaşadığımız dünyaya baktığımızda da aynı şeyi görüyoruz. Dahi 
dediğimiz sanatkarların hayatlarına baktığımızda Rabbim'in zıddıyla bilicidir 
tatbikatı icabı bu kişilerin dahi yönlerine ek olarak kişiliklerinde veya 
hayatlarının farklı noktalarında çok ciddi eksiklik gibi görünmeler 
gözükmektedir. Aslında onların aşırı artışıyla aşırı eksisi dengeyi sağlıyor, 
böylelikle yine merkez hakikati ortaya çıkıyor. 

• Sohbetlerden birinde halifemiz bizlere "Arz zulmani mi, nurani mi?" 
sorusunu sormuştu. Tevhidden çıkması, selâmdan uzak olduğumuzu 
zannetmemiz zulmet. Zulmet içinden irfan olunma hali ise nuraniyet. 
Dolayısıyla ikisi birbirinin içine geçmiş, biri diğerini sarmalamış. Rızası arzusu 
irfan olunmak. Kesrette vahdeti yakalayınca nurani oluyor. Bir başka ifadeyle 
başımıza gelen olaylara isimlerin kendi aslını bulması üzere bakılırsa 
merkezindedir. 

• Kasas Suresinde anlatıldığı üzere Musasız Firavun, Firavunsuz Musa 
olamaz, ki bu tüm peygamberlerin yaşamına bakıldığında benzer durumlar 
işlenir. Bir başka deyişle Nemrut, Nemrutluğunda kemal bulması için Hz. 
İbrahim'e, Hz. İbrâhim'in İbr3ahimiyet kemâlâtı için de Nemrut'a ihtiyacı 
vardır. Yani her yeni açılımda iyi, kötü ayırdetmeksizin mutlaka onun tam zıddı 
da oluşmakta, bu durum da dengeyi sağlamaktadır. 

• Maneviyatta bir noktadan diğerine geçiş, bir cennetten diğerine, bir 
makamdan diğerine geçiş o bulunan noktayı terk etmekle olur, yani ihraç 
olunur. Diğer bir deyişle, o noktada ölmekle olur. Ancak can verdikçe hakiki 
canı bulursun. Bu durumda bu ölüm hali fena mıdır ki? 

(5) karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

• Herşeyin yerli yerinde olması. Yani zahiri şiddet durumuna tepki verme 
hali olması gerekendir. Bu sebepten merkezindedir. 

• Hz. İsa, Yehuda'nın halini bilmesine rağmen olayı durdurmak adına bir 
harekette bulunmadı. Bu Hakk'ın arzusudur, yani merkezindedir, olması 
gerekendir. 

• Kaldı ki her makamda Kahhar tecellisi bulunur. Kötü gibi görünen bir 
vukuatın o ismin tecellisi olmadığı ne malumdur. 

(6) Merkez ne demektir. 

• Merkez, kelime anlamıyla bir şeyin çevreden aynı uzaklıkta olan yeri, 
orta noktası, ve aynı zamanda bir bölge veya kuruluşun yönetim yeri şeklinde 
geçmektedir. 
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• Bu kadar nokta- nüve, nütfe - tek noktadan meydana geliyor. Nokta 
görünmezin görünür hale gelmesidir. Yani noktayla görünmez vücut dalgaları 
görünür hale gelir. Hakk'ın nokta kazanmış hali halktır. Hakkı başka görme 
imkanı yoktur. Her nokta da kendi içindeki merkezi ortaya çıkarır. 

(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir. 

• Manevi lisan sırlı lisandır. Hatta zâhiri olarak ters gibi görünür. O ters 
görünme onun özünü sırlamasıdır. Ancak gerçek gönül gözü açık olanın 
anlayabileceği bir noktadır. Arifibillah için herşey merkezindedir. Bu açıdan o 
söz Hakk makamının sözüdür. 

• Herşeyin merkezinde hali söylenen makam itibariyle uygundur. Herşey 
merkezinde değildir demek de bulunduğu noktaya göre merkezindedir. 

• Şeriatın Hakikati yanlış bulması şeriat olmasından dolayı da 
merkezindedir. Bir başka ifadeyle, Hz. Hızır ve Hz. Musa kıssasında olduğu gibi 
Hz. Hızır'ın yaptıkları o an için Hz. Musa'ya perdeydi. Ancak Hz. Hızır 
açıkladığında yanlış gibi görünenlerin doğru, doğru gibi görünenlerin de yanlış 
olabileceği ortaya çıktı. 

Her ne kadar bu sözü aklen kabul etmiş olsak da, her zaman hale 
geçiremediğimiz zamanlar oluyor. O zamanlarda Rabbimize tevbe ediyoruz. 
Aslında bu bile "Herşey Merkezindedir" noktasının görünmesidir. Rabbim 
inşeallah bu noktadaki aklen kabulümüzü bizleri tam olarak giyinme halini 
nasip etsin. Amin. 

Ellerinizden öperim, 

Kızınız AL... Eb Ku 



(79) Fa Ha 

From: terzibabal3@hotmail.com 
Subject: RE: "herşey merkezinde imiş" 
Date: Wed, 2 Apr 2014 11:33:16 +0300 

Aleyküm selâm Fa.... kızım yazını okudum güzel olmuş eline diline sağlık, 
yerine aktaracağım, halini güzel belitmişsin ancak o kadar karamsar olma 
bunları yazmak bile bir idrak göstergesidir. Cenâb-ı Hakk daha nicelerini nasib 
eder inşeallah. Selâmlar hoşça kal Efendi Baban. 

NOT= Bundan sonra mail yazarken adresimi aynı ancak (hotmail) yerine 
(gmail) olarak gönder ( terzibabal3@qmail.coır0 (hotmail) sorun çıkarır oldu. 
Dünya ahret işlerin kolay gelsin. 



Date: Tue, 1 Apr 2014 03:23:55 +0300 
Subject: "herşey merkezinde imiş" 
To: terzibabal3@hotmail.com 

Selâmün Aleyküm Canım Efendi Babam, 

Yaklaşık 5 ay önce gönderdiğiniz istişare-tefekkür çalışmasını ilk 
okuduğumda "Allah'ım söylenecek ne çok şey var" diyip konu ile ilgili aklıma 
gelen ne varsa durmadan notlar aldım. Yaşadıklarımı, başkalarının 
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yaşadıklarından okuduklarımı, his âleminde şahit olduklarımı derleyip "tamam" 
haline getirdiğimde ortaya çok güzel bir tefekkür çalışmasının çıkacağını hayal 
edip heyecanlandım durdum. İlk üç ay bu minval üzere yaşandı. 

Önceleri. Hiç tereddüt etmeden seyr-ü sülûk'un acemi talibine yaraşır bir 
şekilde düşünmeye bile gerek duyulmadan "tabii ki her şey tam da 
m er kez in de " d e n d i . 

Ardından evliyanın billur tepsilerle sunduğu "Mevlâm görelim neyler, 
neylerse güzel eyler" incileriyle bezendi ve desteklendi her şeyin merkezinde 
olduğu. 

"Vaki olanda hayır vardır" sözü de kalbi tamamen sorgudan arındırıp 
hafifleterek kendi teslimiyet miracına yükseltti kulu. 

"Ey Ademoğlu, kaza veririm de razı olmazsanız, bela veririm de 
sabretmezseniz, nimet veririm de şükretmezseniz o zaman kendinize başka 
Allah arayın!" kutsi hadisiyle (olduğunu zannettiğin) varlığının her zerresine 
kadar irkildiğinde "şükürler olsun doğru karar verdim, kesinlikle her şey 
merkezinde imiş " dendi ve tıpkı kıl payı kurtulduğu bir musibete sevinir gibi 
hamdetti Rabbine. 

Günler geçtikçe sabırsızlık arttı, sonunda "hadi Bismillah de artık ve başla 
yazmaya" dendi ve geçildi başına. Bülbüller gibi şakınacak sanılırken, her 
besmelede gözler kör, kulaklar sağır, diller lâl oldu. Basiret bağlandı. 
Saatlerce iki satır yazmak için debelenip duruldu. Tek bir harf bile zuhura 
çıkmadı. Sonra zâhir olması gerekenlerin yani düşüncenin ayan-ı sabitesinin 
kendini kilitlediği kapıların ardından öfkeli bir ses işitildi: 

"Yalancı şahitliğe Besmele ile mi başlıyorsun densiz!" 

Önce anlamamış gibi yapıldı "Ne demek bu?" deyip soruya soruyla cevap 
vermeye çalışılarak zaman kazanılmak istendi. Ama değil soru, cevap bile o 
kadar aşikardı ki. 

Evet. Yalancı şahitliğe Besmele ile başlanmak isteniyordu. 

Çünkü olduğunu görmediğin bir olayı tanık olmuşçasına "evet, öyle oldu" 
demek yalancı şahitlikti. "Her şey merkezindedir" denecekse öncelikli olarak: 

1. "Her" nedir? 

2. "şey" nedir? 

3. "merkez" nedir? 

Sorularının cevapları verilmeliydi öncelikle 

Batıni manalarına bile vakıf olmadığın, vakıf olsan bile hakikatini idrak 
edemediğin kelâm ile hangi mertebeden hüküm verirsen ver yalancı şahitlik 
değil de ne olurdu. 

Kul sustu ancak inatla kilitlenmiş ayan-ı sabitenin öfkesi dinmedi. 

Kat kat perdelerin arkasındaki nefsinden bile bi haberken nefsinin 
merkezini nerden bileceksin! 

Emmâredeki kendi merkezinin ilmine sahip değilken, manasını hayal bile 
edemediğin "her şeyin" merkezi nasıl olurda sana açılır! 
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İdrak ettiğini zannettiğin her zerre miktarı ilimle bile, bilmediklerine olan 
cehaletinin sonsuz olduğunu her gördüğünde hala nasıl hüküm vermeye 
kalkarsın! 

Anlamının idrakinden yoksun olduğun manaları kullanarak evliyanın 
müşahedesini çalmaya mı azmediyorsun! 

O zaman anlaşıldı ki besmelenin "muhafaza itibarı" ile hikmeti, haddini 
bilemeyecek kadar câhil olmanın idraki ile "Hamuş/suskun-sessiz" olma 
nimetiydi. 

Ve... 

En nihayetinde bâtında "Hamuş/suskun-sessiz" olunup, zâhirde 

"Her şeyin merkezinde olduğunu söyleyenlerin söyledikleri dil ile ikrar, kalb ile 
tasdik edilerek iman edildi" 

Artık kalem oynatılamadı. 

Selâm ve dua ile. 



Necdet Ardıç terzibabal3@gmail.com 

Hayırlı günler Mu.... oğlum. Dosyaları indirdim yerlerine aktaracağım açıp 
bakamadım daha sonra bakacağım inşeallah hepsi iyi olmuştur, herkesin 
ellerine sağlık. Cenâb-ı Hakk daha nicelerini nasib eder İnşeallah. herkese 
selâmlar hoşça kal Efendi Baban. 



1 Nisan 2014 00:04 tarihinde Mu.... Ca yazdı: 

Efendi Babacığım Hayırlı Akşamlar, 

Tefekkür çalışması için vermiş olduğunuz süre bu akşam doldu. Şu ana 
kadar elimize ulaşan tefekkür çalışmalarını geliş sırasına göre dosyalayıp 
düzenledik. Ekli dosyada gönderiyoruz. Cenab-ı Hakk'tan hayırlısı.. 

Hafta sonu işyerinde gündüz nöbette olacağımdan Kavacık sohbetine 
katılamıyacağız. Özür dileriz. 

Hürmet ve Muhabbetle Nü Annemizin ve Necdet Babamızın ellerinden 

öperiz. 



(80) El. ..Ma... 
Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Gayret bizden, muvaffakiyyet ise Allah c.c. dandır... 

Hamd olsun o Allaha ki, kadiri mutlaktır. Hamd olsun o Allaha ki, halk 
ettiği her şeyin Rabbıdır. 

Bütün kapılar ona açılır. Rahmetinin sağanakları altında bütün kainat 
ıslanır. O Allah ki, mülkünde güçlü, halkiyyetinde hikmet sahibidir. Yüce Allah 
bu âlemleri öylesine muhteşem halk etmiş ki, ne bir fazlalık göremezsin, nede 
bi eksiklik. Eğer bir fazlalık ve eksiklik bulunsaydı her sey dengesini kaybeder, 
hic bi sey yerinde olamazdı. Onun iradesi dışında bir zerrenin faaliyete 
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geçmesi mümkün değildir. Bütün tabiatta baş gösteren tabiat hadiseleri 
dediğimiz her bir sey, yağmurların yağması, gece ile gündüzün bir birlerini 
takip etmesi, depremler, toprak kayması, ırk ayrımcılığı, Allah zülcelalinin 
gücünü, birliğini, kudretini anlatan delillerdir. 

Bir kac gün önce Azerbaycan da deprem oldu. Her kes bir korku ve telaşlı 
idi. Çok sakinlikle karşıladım bu olayı... Ama evdekilere bir tek bunu 
söyledim! Bu deprem Yüce Hakkın Açıklamalı Kur'an'ıdır, âyetidir. Gaflet de, 
isyanda olanlara "Kudrefini göstermektedir. Ne kadar insanlar yüce evler inşa 
ederlerse etsin, ne kadar dünyada makam ve kudret sahibi olurlarsa olsun 
yinede bütün güç ve kudret bana ait demesidir. Bakın sallıyorum cansız 
bildiğiniz bu taşı toprağı... Gücünüz yetiyorsa titremekte, sallanmakta olan bu 
taşı toprağı sakinleştirin... Bu bizlerin Allah zülcelâl karşısındaki 
acziyetimizdir... Bu depremle Allah zülcelâl zahirdeki görünmezliğini, hakikat 
de ise var olan varlığını, kudretini göstermektedir. Ve bir tek bu duayı etmeli 
ki, Ya Erhamerrahimin yine de senin qazabından, senden sana, senin 
kudretine sığınıyoruz... 

Bu âlem de görünen her bir şey Cenâb-ı Hakkın şuunatlarıdır, her bir şey 
onun nurunun yansımalarıdır. Allah göklerin ve yerlerin nurudur. Çünkü 
görünen her bir şeyin kendine mahsus kimliği yok. Bir insanın kendine mahsus 
kimliğinin olması için kayıtsız ve şartsız olmalı, hiç kimseye muhtaç olmamalı 
ve zevala uğramamalıdır. Oysaki bizlerin verimliliği de, üretici olmamızda bir 
tek Ona bağlıdır. Biz kendi kendimize bir şeyler veremiyorsak, bizim 
kendimize mahsus bir kimliğimiz yoktur. "Yapanda O yaptıran da O... Yapanda 
O yaptıranda O derken, kulun Allah zülcelâl karşısındaki acziyetini bildiriyor. 
Yani kulun kendine mahsus bir kimliğinin olmamasının ifadesidir. Kayıtsız ve 
şartsız olan Cenâb-ı Hakk'tır... 

Ama birey olarak her birerlerimizin yaptığı iyilikler Cenâb-ı Hakk'tan, 
kötülükler ise nefsimizden kaynaklanmaktadır. İnsanın özü değişmez. Çünkü 
emri ilâhidendir öz... Çünkü her bir insanın özü Hakikati Muhammediyedir. 
Hakikati Muhammedi nuru ise Allah zulcelalın zât-ı nurundan zuhura çıktığıı 
için değişmez. İnsanın değişen, nefsi ve şeytanıdır. Hangisi insanda ağır 
basıyorsa insan o tarafa eğilir. Çünkü insanın ruhu emri ilâhidendir. Her 
zaman temizdir... Ama ister Rahmani olsun, ister nefsani işler. Cenâb-ı 
Hakk'ın bir ismi ile bizden tecelli eder. İhlâs sûresinde Yüce Mevlâm birincisi 
Ahadiyyeti ile Zatındaki tekliğini, Samediyyeti ile halk ettiklerinin bir tek ona 
muhtaç olduğunu kendisinin kimseye muhtaç olmadığını, ikinci Ahadiyyeti ile 
kesret deki yani çokluktaki vahidiyyetini, tekliğini, birliğini çok ustalıkla, 
incelikle kendisini göstermektedir. 

Şimdi insanlara baktığımızda her kez de aynı kalıb, yani her birerlerimizde 
iki ayak, kol, göz ve diğer uzuvlar hep aynıdır. Sadece sûret bakımından fark 
eder. Ama her birerlerimiz de ki, parmak izleri tekrarsızdır. Kimsenin parmak 
izi diğerinkinin aynı değil. Bir zamanlar hatta yazması okuması olmayan 
insanlara imza yerine parmak izleri ile imza koyduruyorlardı. Polisler bile 
parmak izleri ile suçluları buluyor. Bu her insanın parmak izinin aynı 
olmamasının sübûtudur. 

Bütün rakamlar 1 den, bütün harfler ise elif den şekil değişerek 
oluşuyorsa, gözle görünen ve görünmeyen her bir şeyin de Onun Zatı 
nurunun esma ve isimlerinin zuhur ve tecellilerinin göstergesidir. Yani ne 
kadar şekil değişikliği olursa olsun yinede her şeyin özü odur, merkezidir. 
İnsanin özü değişmez. Kulun hilkatini, haysiyyetini değişen nefsi ve şeytandır. 
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Hangisi kulda ağır basıyorsa kul o tarafa eğiliyor, yani yaşamını o hususiyeti 
üzere yaşar... Merkez efendinin de söylediği, her şeyi merkezin de bırakırdım 
ifadesi de bunları kısa ve öz olarak ifade etmektedir. Başka bir misalle 
gösterirsek bunu biri yuvarlak hale getirirsek yine de bir tek bir hat üzere 
kendisini göstermekte içindeki boşluk ise halk ettiklerinin sûret de varlığını, 
batında ise yokluğunu göstermektedir. 

Yani ne kadar şekil değişikliği olursa olsun yinede her şeyin özü odur 
merkezidir. İnsanın özü değişmez. Kulun hilkatini, haysiyyetini değişen nefsi 
ve şeytanıdır. Hangisi kulda ağır basarsa kul o tarafa eğiliyor, yani yaşamını o 
hususiyeti üzere yaşar ve sürdürür. Merkez efendinin de söylediği, her şeyi 
merkezinde bırakırdım ifadesi de bunları kısa ve öz olarak ifade etmektedir. 

İmanın 6 şartından biride, kaza ve kadere, hayr ve şerrinde Allah dan 
olduğuna inanmaktır. Cenabı Hakk Kuran-ı Kerimin de insanı cennete, 
cehenneme götürecek şeylerin vasıflarını açıklamış. Hangi yolu tercih 
etmemizi ise bizlere, kullarına verdiği cüzi iradeye bırakmış. Kul bu cüzi 
iradeyi Hakk tan gafletde, nefsaniyyeti ile kullanırsa cehenneme giden yolu 
tercih etmiş oluyor. Allah zulcelal Rahmandır, Rahimdir, Adi dir. Yani 
adaletlidir. Hic bir kulunu cehennemde kendi istediği için yakmaz. Kul nefsi ile 
işlediği günahlar, yüzünden cehenneme gider. Ruh Emr -i İlâhiden olduğu için 
her zaman temizdir. Kul iyi işler yapıyorsa bu kula Rahmani yönden gelen bi 
teccelli oluyor. Ama bu ilâhi tecelliye de nefs, ve şeytan karıştığı an kul ben 
ettim, ben yaptım, ben biliyorum diyerek yaptıklarını kendine mal edinirse, 
kendini Allah'ın varlığından ayrı bir varlık gördüğü için, kendine bir varlık 
isnad ettiği için kendini Allah Azimuşşana şerik koşmuş oluyor. 

Peygamber efendimizin de (s.a.v.) insana günah olarak kendi vücûdu 
yeter demesi de bu anlamda galiba... (yanlışım af ola İnşeAllah). Kul hangi 
yolu tercih ederse cüzi iradesiyle onu o yolda yürütecek olanda Cenâb-ı 
Haktır. Çünkü her birerlerimizi ister Rahmani yoldan olsun, ister nefsani 
Cenâb-ı Hakkın bir ismi bizi faaliyete geçirir. Bir zamanlar insanlar bir daha 
sularda boğulmamak için yüce kule, Babil kulesini inşa etmeye başladılar. 

Bâbil kulesi Babil deki Şinar denilen bir sahrada Nuh peygamberin 
soyundan gelenler tarafından göklere ulaşmak, Tanrıya çatmak içün 
planlanmış bir tikildi... Bu kule insan gururunun hadsizliğini va cezasını 
kendinde aks ettirir. Tanrı kulenin inşasın da çalışan insanların dillerini bir 
gecede karma-karışık bir hale salıyor ve insanlar bir-birlerini anlayamazlar. 
Böylece insanların plânları bozulur. Bundan sonra insanlar kulenin inşasını 
yarım bırakarak şehri terk ediyorlar. O günden de dil ayrımı, ırkçılık yaşanıyor. 
Günümüzde de Irak'ın geçmiş baş bakanı Bâbil kulesinin ve onun yakınındaki 
tikililerin yeniden inşasını, tamirini başlatmıştı, ama yinede onun ölümüyle bu 
iş yarım kaldı. Bütün güç ve kudret yalnız Allaha mahsustur. 

Esselatu vesselamu aleyke Ya Resul Allah. 

Esselatu vesselamu aleyke ya Habib Allah 

Esselatu vesselamu aleyke Ya Seyyidel evveline vel ahirine. 

Esselatu vesselamu aleyke Ya Muhammedi salavatullahi ve rusulihi ve 
malaiketihi ve kutubihi ve hemeleti erşihi ve cemii halqihi aleyke ve ala alika 
ve ashabike ve Rehmetullah ve Bereketuh. 

Ve Selâmun alel murselin velhamdulillâhi Rebbul âlemin. 
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Murat ho idrak ettiğim kadarıyla yazmaya çalıştım. Hatalarım af ola 

İnşeAllah. Terzi Babama ve Nu.... annemize de gül kokulu selâmlarımı 
iletiyorum. 



(81) Al... Ca... Er... 

Hayırlı günler Efendi Babam 

Kainata zahiri ilimler açısından baktığımızda, yapı taşı olarak bilinen 
ATOMLAR ın KUARK lardan, onların GLUON lardan, onlarında STRİNK lerden 
meydana geldiği anlaşıldı. 

Bu bizi ikiye bölünemeyen ve de parçalanamayan en son noktaya götürür 
ki buna NUR diyebiliriz. 

Batınen ise ALLAH göklerin ve yerlerin NURU dur.( 24/35) 

Sonuç olarak kesret aleminin Zahir ve Batın Hakikatinin açık ve net olarak 
TEKBİR MERKEZİ olduğu görülmektedir. 



1- Her şeyin merkezinde olduğu EF'AL alemi içinde her yönden geçerlidir. 
Alemler de noksan sıfat yoktur. ALLAH ın ne Sıfatlarında ne İsimlerinde ve ne 
de Fiillerinde noksanlık bulmak mümkün değildir. Bizim zeval gördüklerimiz 
anlayışımızdaki eksikliklerden kaynaklanmaktadır. 

2- Bütün bunlarda merkezindedir. Arşa kurulup işleri yerli yerince 
düzenleyen ALLAH tır. (10/3) Nerede ne gerekiyorsa O zuhur eder; Orası 
Merkezdir. Bazı zuhur yerlerini yanlış ve eksik gördüğümüzde O zuhuru ortaya 
çıkaran Esma yı kabul etmemiş ve O nu Esmalar bütününü dışında bırakmış 
oluruz ki bir şeyi ayrı görmek ve Esma-i İlahiyeyi bölmek de Batınen ŞİRK tir. 

3- Bütün enfüsi beden alemi içinde geçerlidir. ALLAH c.c İnsanı ZAT ından 
Halk etti ve Ruhundan üfledi, insanın Batını HAKK, Zahiri HALK tır ve ALLAH 
Kemal ile Tecelli edicidir. ZAT ta MERKEZ dir. 

4- 0nlarda merkezindedir. EF'AL alemi zıtların olduğu ŞAHADET alemidir. 
ALLAHc.c CEMAL in içine CELAL i, CELAL in içine de CEMAL i öyle güzel 
yerleştirmiştir ki hiçbir noksan kalmamıştır. 

5- Hakikatlerini idrak edebilirsek Merkezin dedir diyebiliriz. Fiiller, İsimler 
ve Sıfatlarla bakış Kesret bakışıdır. Kesreti Vahdetle birleştirip bakabilirsek, 
her şeyin Merkezinin ZAT olduğunu idrak edebiliriz. 

6- MERKEZ sözlük anlamı =ÖZ,Ağırlık merkezi 

EBCET sayı değeri: Mim=40, Ra = 200, Kef=20, Ze=7 Toplarsak= 267=2+13 
ki ZAHİR ve BATIN HAKİKAT-İ MUHAMMEDİYE ye bağlı olduğu görülür. 
ALLAH her şeye Muhittir (her şey i içten ve dıştan ihata etmektedir). Her 
Nokta kendi varlığı ile hareket etmekte, hareket ettiği o mahalde sadece o 
Nokta olarak değil HAKK ın EF'AL-i, ESMA sı, SIFAT ı ve ZAT ı ile birlikte 
hareket etmekte, her Noktada HAKK var. Alemin neresine bakarsak bakalım 
orası MERKEZ dir. 

EĞER BİR ZERRE ALINSA YERİNDEN ÇIKAR BÜTÜN ALEM MERKEZİNDEN. 

7- Merkezinde bırakırdım sözünün TEVHİD-i EF'AL Mertebesinden olduğunu 
düşünüyorum. 
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Merkez efendi çiçek toplamaya gittiğinde canlı çiçeklerin HAKK ı zikrettiğini 
müşahade ederek eşyanın HAKİKATİNİ gördü. Çiçek kopartamadı ve kopmuş 
bir çiçek getirdi. 

Selâm, Sevgi ve Saygılarımı sunar, Sizin ve Nüket annemin ellerinden 
öperim. 

evlâdınız Al... Ca... Er... 



(82) As... Be... 

Her şeyi merkezin de bırakırdım... 

Her şey olması gerektiği gibi süre gelmektedir. 
Kalp atışımız gibi bir iner bir çıkar. 

Diyemez miyiz ki sadece yukarıda kalsın yada sadece aşağıda... Eğer hep 
yukarıda kalırsa kişi tansiyondan aniden kalp krizi geçirir nefes alamaz. Bu bir 
ritimdir ve iner çıkar, iner çıkar, bize düşen o ritme uymak ritmi dinlemek ve 
müşahede etmektir. 

Musa bin Muslıhiddin Efendinin sözünü değiştirmez sözü de merkezin de 
bırakırdım. 

Allah c.c ın fiileri mana ve efal alemin de açığa çıkar. Efal alemin de tüm 
açığa çıkanlar merkezindedir. 

Doğal afetler, zelzeleler, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım 
çarpması,yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı hepsi hepsi merkezindedir. 

Ve Enfüsi beden alemimiz de olanlarda tam da merkezindedir. 

Karşımıza çıkan her türlü eksi artı diye ifade edilen hadiseler de 
merkezindedir. 

Artı-iyi eksi-kötü hadiselerde merkezindedir.. 

Denge. 

Sağ, sol... Dişil, eril... Sıcak, soğuk... Biri olmadan diğeri nasıl olacak ve insan 
bunu değiştirmek istese sadece soğuk olsun tüm sıcakları kaldırmak istese o 
zaman soğukta kalmaz ki... 

Hava... Ne çok laf söyler insanoğlu hava ya... Biraz kapalı olsa yağmur 
yağsa içi kararır halbuki bilmez mi yedikleri içtikleri rızkı o gri bulutların 
altında saklı. 

Hep güneşli hava güldürür insanı halbuki devamlı güneş kurutur 
yeryüzünü. 

Bedenlerimiz tıpkı doğal afetleri yansıtır zaman zaman depremler olur 
bazen yangınlar çıkar. Hiç ateşim çıkmasa diyen biri bilmez mi yandıkça 
mikropları da yok olur. Ateşi kaldırmak istese misli ile hastalıklar hasıl olur. 
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Sıkıntılardan kaçarsak nasıl yaşarız kolaylıkları... İnşirah suresi de bize 
merkezinde bırakmanın müjdesini vermektedir. 

"Demek ki, zorlukla beraber bir kolaylık var. 
Evet o zorlukla beraber bir kolaylık var! " 

Nefes gibi kalp atışı gibi her şey merkezindedir. 

Sadece nefes alalım hiç vermeyelim demediğimiz gibi yaşanan tüm iyi kötü 
eksi artı görünen ancak hiç de göründüğü gibi olmayan yaşananlar tamamınca 
merkezindedir. 

Nefese uyanlar kalp atışına uyanlar o sesi dinleyenlere ne iyi vardır ne de 
kötü sadece ALLAH c.c vardır. 

Merkez demek Rabb demek... Merkezin de bırakabilen insan; razı olan 
razı olunan kul mertebesindedir. 
Merkez noktanın sonsuzluğudur. 

Nokta sonsuzdur ve bu sonsuzluk bizi merkeze götürür... 
Vesselâm... 



(83) Fi... Ar... 

Esselamu Aleyküm ve Rahmetullah ve Berakâtuhu, 

Efendim, merkez efendiye sorulan soru naçizane bana sorulmuş olsa 
benim bugünkü anlayışım ile vereceğim cevap "her şeyi kendi programı 
üzerine bırakırdım" olurdu. Çünkü Kurân-ı Kerim 17-84 İsra suresinde" De ki: 
"Herkes kendi yapısına uygun işler görür. Rabbiniz, en doğru yolda olanı daha 
iyi bilir." Buyurmaktadır. Bu ayet-i Kerime'de geçen "Şakile" kelimesine 
baktığımız zaman TDK nin sözlüğünde "şakul: Yapılarda duvarı düzgün 
örebilmek için kullanılan araç." Olarak açıklanmakta, dolayısı ile en basitinden 
bir duvarı bile düzgün yapabilmek için bir şakule ihtiyaç oluyorsa, koskoca bir 
düzenden oluşan bu dünya hayatını ve kainatı düzeninde tutabilmek içinde 
mutlaka her halk edilen varlığın yani Cenab-ı Hakkın zuhurunun kendi 
şakulünde hareket etmesi ve bu programdan sapmadan hayatını tamamlaması 
gerekir. 

Yani aslında her zuhura gelen varlık kendi programı ile halk edilmekte ve 
aslında kendinde ki, kendinden gelen, kendi ile gelen özünde olan programını 
uygulayıp, daha sonra ahir âleme intikal etmektedir. 

Yine bu hususa işaret ile, 

"Feekım vecheke liddiyni hanîfa" (30-30) 

Vechini hanif olarak dine döndür. 

"Fıtratallahilletiy fetaren nâse aleyha" 

Allah'ın insanları üzerinde yarattığı fıtrata sımsıkı tutun. 

"Lâ tebdiyle lihalkillah" 

Allah'ın halk etmesinde hiçbir değiştirme yoktur. 

"Zâlike diynül kayyım" 
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İşte bu dosdoğru dindir. 

"Ve lâkinne ekseren nâsi lâ ya'lemun" 

Fakat insanların çoğu bilmezler. 

Yine insanlar Cenâbı Hak tarafından belli isimlerin manasını açığa çıkarmak 
üzere programlanmış olarak zuhura getirilirler ve bu halk edişte asla değişme 
olmaz. Ve bu zuhurat âlemin de kayyum olan din yani geçerli olan nizam işte 
budur, ama insanların çoğu bunu bilmez, buyuruluyor. Buradan da anlamız 
gereken aslında bize göre iyi, veya bize göre kötü, olarak değerlendirdiğimiz 
şeyler aslında gerçek anlamda, iyi veya kötü değil, sadece bizim halk 
edilişimiz doğrultusunda, bize ters gelen şeyler, yani bize ters gelen isim 
zuhurlarına biz yanlış, veya hatalı kötü gözü ile, bakıyoruz ve sonuçta her 
şeyin kendi zuhurumuz doğrultusunda cereyan etmesini bekliyoruz. Ve bu 
beklenti bizi yanıltıyor. Bu beklentinin tersi olunca bize güç geliyor olan şeyler. 

Bütün insanlar bu beklenti içinde olduğu için zaten bunu gerçekleştirmek 
imkânsız oluyor ve bize düşen her şeyi şâkilesi üzerine bırakmak ve o şekilde 
kabullenmek oluyor. Bu şekilde hareket de bizi gam keder ve üzüntüden 
kurtaracak tek çözüm oluyor aslında, çünkü düzen nizam bu şekilde. 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün 
"enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi' dir? 



Bu sorunuza kendi bilgilerim dahilin de evet her yönden geçerlidir derim, 
ama bir yandan da her yönden deyince bugünkü seviyem itibari ile 
anlayamadığım mutlaka birtakım istisnalar vardır diye düşünüyorum. 

(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü olabilir. 

Efendim mertebe deyince benim şuan bulunduğum seviyenin mertebesi 
olmadığı kesin ama sanıyorum bu mertebede her tür olan şeye rıza mevcut 
olduğu için raziye mertebesi olabilir diye düşünüyorum. 

Efendim Cenâb-ı Hak (C.C) sizlerin rehberliğinde kendi yolunda sağlam bir 
şekil de yürüyebilmeyi, bizlere vermek istediğiniz bilgileri nefsi benliğimizden 
ayrı olarak gerçek anlamları ile, anlayabilmeyi ve arzu edilen menzile 
varabilmeyi bize nasip etsin inşallah. 



(84) Er... Po... 

Bu yılki tefekkür çalışması bana geldiğinde, liseye giderken arkadaşım 
necatla yaptığımız sohbetler hatırıma geldi. Gerçi o zamanlar küçük ve câhil 
olduğumuzdan ne dediğimizin farkında değildik. Sohbetin birinde arkadaşıma 
dünyanın merkezinde kalmasını sağlayan benim, dedim, oda nasıl deyince, 
ayağımla bir taşı gösterip, şu taşa vurursam dünyanın dengesi değişir derdim. 
Oda vur da değişsin dediğinde vurunca da hani değişmedi, her şey olduğu gibi 
devam ediyor. Bende eğer vurmasaydım değişirdi deyip kendi kendime 
dengeyi sağladığımı düşünürdüm. 

İkinci soruya da ef 'al alemi içende değerlendire biliriz. Ef al âlemi 
ALLAH" ın isimlerinin zuhur mahalli olduğundan her isim kendi istidadına göre 
zuhura gelmektedir. Bundan dolayı merkezinde bırakırdım cevabı bütün ef al 
alemi İçinde geçerlidir. 
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Üçüncü soru enfüsi âlemle ilgili olduğu için bur da emri iradi ve emri teklifi 
devreye girmektedir. Karar verdiğimiz kötü hadiseleri merkezindedir 
diyemeyiz. Eğer bunu da bu şekilde değerlendirirsek beni sen azdırdın 
hadisesine geliriz buda hakka iftira olur. 

Dördüncü ve beşinci soruda her şey zıddıyla var olduğundan iyi ve kötü 
hadise söz konusu olmaz. Bundan dolayı karışımıza çıkan kötü ve iyi 
hadiselerde merkezindedir. 

Merkez her fiilin ve var oluşun kendi istidadına göre zuhur bulup hareket 
etmesidir. Hak her noktada aynı derecede zuhur etmektedir onun ilmi her şeyi 
kuşatmıştır. 

Merkezinde bırakırdım sözü Uluhiyet mertebesinin sözüdür. Uluhiyet 
mertebesi her mertebenin hakkını istidanı göre vermektedir. 

Selâmlar hoşça kalın Er... Po... 



(85) Ha... Yı... 



Hayırlı günler Terzi babamız ve Nü annemiz, 

Öncelikle sizleri hürmetle selâmlar ve ellerinizden öperim. Bu seneki 
tefekkür çalışmamı izninizle gönderiyorum. 

Merkez efendinin, hocası Sünbül efendi ile yaşadığı bu hikâye, benim için 
oldukça zorlayıcı bir konu oldu. Henüz mertebeler hakkında câhil olmam ve 
hangi mertebeden konuştuğumu yada anladığımı bilemediğimden bu 
hikâyenin hangi mertebeden anlatıldığını daha doğrusu Müslihiddin Musa 
efendinin cevabının hangi mertebeden olduğunu anlamadığımı belirtmeliyim. 
Eğer söylediği "merkezinde bırakırdım" cümlesini yaşayan ve uygulayabilen 
birisiyse, bu mertebe "Zat" mertebesi olurdu herhalde... Böyle düşünmemin 
sebebi bunu, yani herşeyi merkezde bırakmayı uygulamanın benim için zor 
oluşu... Dille söylemek kolay tabi... Yalnızca lisanen, öğrendiklerime 
dayanarak, benimde cevabım böyle olurdu. "Her şeyi merkezinde bırakırdım." 

Ama içim şöyle derdi, "Herşeyi değiştirmeye çalışıyorum ama sonunda 
merkezde bırakmaya mecbur kalıyorum çünkü değiştiremiyorum. 
Değiştiremediğim herşey de canımı yakıyor, kalbimi acıtıyor. " 

Ne yazık ki dilin söylediği ile kalbin inandığı aynı olmuyor. Kalbimin şu an 
ki haline göre herşeyi merkezinde bırakmak yada değiştirmeye çalışmadan, 
olduğu gibi kabullenmek bir hayal henüz. 

Terzibabacım, şuan bilim dünyasının geldiği nokta tüm evrenin, 
mükemmelin ötesinde bir nizam ile varolduğunu ve her varlığın en güzel 
şekliyle bu dünyada kendi yaşamını sürdürdüğünü, bu yaşamın değişemez 
kanunlarla birbirine bağlı olduğunu bizlere kanıtları ile bildiriyor. İnsan elinin 
uzanamadığı herşey büyük bir uyum ve düzen içinde, yaşam döngüsünde, 
hayatını idame ettiriyor. Bunu değiştirmek mümkün değil ve insanoğlu zuhura 
geldiği nokta itibari ile bu aleme tek bir zerre bile ekleyemiyor yada 
çıkaramıyor. İki gözünün gördüğü dışında maddesel bir şeyi hayal dahi 
edemiyor. Musa efendi ta o zaman dan bu mucizevi duruma işaret etmiş 
aslında. Ama iş enfüsi âleme geldiği zaman herşey bambaşka oluyor. İnsan 
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tüm varlıktan ayrılıveriyor. Âlemin nizamına uygunsuz hareket ediyor, (ettiğini 
zannediyor) yapıyor, yıkıyor, bozuyor, düzeltiyor. Herşeyi kendince 
değiştirmeye çalışıyor. İşte bu enfüsi beden âlemi içinden baktığım zaman, 
tüm bildiklerim tepe taklak oluveriyor. 

Enfüsi yönden baktığımda, bu tefekkür çalışmasının bana en büyük faydası 
kendimle ilgili farkettiklerim oldu. Kendime aslında ne kadar işkence ettiğimin 
farkına vardım. Yalnızca kendi kendime değil, çevremdeki insanların bana ve 
de benim onlara ne kadar eziyet ettiğimin de farkına vardım. Her şey 
hakkında ne çok fikrim varmış meğer; herşeyin en iyisini ben biliyormuşum. 
İnsanlara bu fikirleri dikte ederken veya öğütler verirken, bana ne kadar 
bomboş gözlerle baktıklarını, o bakışların beni hiç dinlemeden, görmeden, 
delip geçtiğini ve uzaklara gittiğini farkettim sonrasında. Ve insanlar da bana 
fikir ve öğüt verirken benimde onlara aynı şekilde baktığımı. "Bilgi altın 
köstekti bir saattir, onu cebinizde saklayınız, yalnızca sordukları zaman çıkarır 
cevaplarsınız." demiş bilge bir adam. Öğüt vermekte böyle sanırım. Kimse de 
bana birşey sormuyor ve gelip öğüt istemiyorsa, ben kim oluyordum da 
onların hayatları hakkında ahkam kesebiliyor ve yaşamlarını eleştirebiliyor ve 
onları değitirmeye çalışıyordum. Sahi kimdim ben, hem karşımda ki kimdi 
asıl? Ona kız, bunu eleştir, bunu alıp buraya koy, olmadı yeniden kız, sinir 
harbi yaşa ve sonuç ta hiçbir şeyin değişmemesi... Değiştirdiğini sandığın ufak 
tefek şeylerin sonuçları ise hüsran ve üzüntü olsun. "Hepsi senin yüzünden 
oldu" Bu cümleyi hayatım boyunca ne kadar çok duyduğumu farkettim. 
Gelipte bana "Allah razı olsun ne iyi ettinde yaptın" denilen şeylerin tamamen 
içten gelen, pazarlıksız, saf iyi niyetle yapılan iyilikler sonucu söylendiğini 
farkettim. Karşılıksız ve nefsimin karışmadığı bu iyilik hali kimden geliyordu, 
nasıl değiştiriveriyordu herşeyi güzellikle... Ve hırsla, bencilce ve öfke ile 
yapılan müdahaleler nasıl nizamsız, hiç istenmeyen, kötü bir şekilde 
değiştiriveriyordu bazı şeyleri... Aslında değiştirmek istediğimiz şeyler, hiç 
bilemediğimiz ve istemediğimiz şekilde sonuçlanıyorsa, değiştiren ne oluyordu 
herşeyi. Biz değiştiriyor olsaydık herşeyi, yaptıklarımızın sonuçlarınnın 
istediğimiz gibi olması gerekmezmiydi. Depresyonun dibine vurduğumuz 
anlarda neden bilge doktorlar, "hayatı olduğu gibi kabul et" diye öğüt 
veriyordu? Her şeyi değiştirebiliyorsak neden değiştiremeyip bunalımlara 
giriyorduk? Hiç birşeyi değiştirmek elimizde değilse, neden değiştirmeye 
çalışıyorduk? 

Bazen sonuca ulaşıyorum aslında. Derinlerde biryerlerde, asıl kimliğimin 
yansımalarını yakaladığımda hiç birşeyi değiştiremeyen "ben" in aslında 
herşeyi değiştiren kudret olduğunu bilebiliyorum. Bazen bir an için, iç içe 
geçmiş hayatlarımızın birbirleri ile nasıl kuvvetli bağlarla bağlı olduğunu, 
birbirlerimizin hayatlarını nasıl değiştirdiğimizi, yaptığımızı sandığımız şeylerin 
aslında nasıl da bize yaptırıldığını, bunun ismine de "kader" denildiğini 
biliyorum. Bazen bunları hepsini yapanın "ben" olduğunu yakalayabiliyorum. 
Kazalar benim elimden çıkıyor. Acı veriyorum, yaralıyorum, üzüyorum, mutlu 
ediyorum, kızdırıyorum, dinliyorum, anlatıyorum, öldürüyor, yaşatıyorum. Bu 
yaptıklarım dünyada olanları sürekli değiştiriyor. Ama bu yaptıklarım aslında 
bir değişim mi bilemiyorum. Gerçekte "merkez" nedir tam olarak 
bilemiyorum. Sanki herşeyi değiştirmeye çalışırken, tam da olması gereken 
şekilde oluyor. Sürekli hayata bir müdahale içindeyiz. Ama sonuca 
baktığımızda bu müdahalelerimiz pek anlamlı gözükmüyor artık. Sonuç hiç 
beklemediğimiz şekilde gelişiyor. Merkezin anlamı, herşeyin olması gerektiği 
gibi olması oluyor. Ama biz sürekli değiştirmeye çalışırken, kendi ellerimizle 



235 



oluşturduklarımızı beğenmiyor, sonra da yaşadıklarımızı çaresiz bir şekilde 
kabullenerek hayatlarımıza devam ediyoruz. Sanki tüm bu çabalarımız 
herşeyin olması gerektiği gibi olması için planlanmış ve bizlerde bu planın 
farkına varmadan, olan biteni kendimizin yaptığını zanneden kuklalarmışız 
gibi... Kendilerini hareket ettiren eli göremeyen ve olan biten herşeyin 
kendinden kaynaklı olduğunu zanneden bir kuklalar ordusu... 

Yazımı bir yerlerde okuduğum ufak bir hikâye ile bitirmek istiyorum. 
Belkide sizin kitaplarınızdan birindeydi. Hatırlamadığım için affınızı rica 
ediyorum. Eski zamanlarda yaşayan bir derviş ile ilgili... Belki şimdi de 
yaşıyordur. Bu derviş evinde istirahatteyken, küçük bir çocuk, dervişin 
camının tam önünde, elindeki sopayı var gücüyle birşeylere vurarak gürültü 
yapıyormuş. Derviş dayanamamış, cama çıkmış, güzellikle söylemiş olmamış; 
kızmış gene dinletememiş. Sonunda çocuğu çağırıp eline biraz para vermiş, 
"git başka yerde oyna" demiş. Bir süre sonra bizim derviş duyduğu büyük bir 
gürültü ile yerinden fırlamış, cama koşmuş. Bir bakmış ki mahallenin tüm 
çocukları ellerinde sopalar, tam camının önünde ellerine geçirdikleri tencere 
tavaları dövüp ses çıkarıyorlar. "Napıyorsunuz çocuklar" diye çıkışmış tabi. 
Çocuklardan biri, "bu evde gürültü yapan çocuklara para veren bir adam 
varmış, bize de para versin diye bizde gürültü yapıyoruz" diye cevaplamış. 
Derviş dersini almış tabi; ama küçük bir problemi çözerken oluşturduğu bu 
daha büyük problemi nasıl çözmüştür bilemiyorum. 

Tekrardan hayırlı günler diliyor ve sizin ve Nüket annemizin ellerinden 
öpüyorum. 

Evlâtlarınızdan Ha... Yı... 



(86) Öm... Em... Er... 

TERZİ BABA 2014 "MERKEZ" TEFEKKÜRÜ 

Muhterem Terzi Babacığım, mevcut düşünce ufkumuzla ve bulunduğumuz 
halle elimizden geldiğince bu seneki "Merkez Tefekkürü" çalışması için yazdık, 
hayal ve vehimden uzak kalmaya çalıştık, hatalarımız var ise af ve hidayet 
dileriz. 

1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "ef'âl 
âlemi içinde" her yönden geçerlimi'dir? 

Geçerli olduğunu düşünüyoruz. Ortaya çıkan bütün oluşumlar kendi 
kemalinde/merkezinde olduğu için ortaya çıkmaktadır. 

Eksik yada kemalsiz bir şey zuhura çıkamaz, bu oluşumlar bizim dünyevi 
yaşantımızda öğrendiklerimiz ya da alışık olduğumuz standartlara uymayabilir 
ama tabiri caiz ise Allahça bu zuhurları değerlendirmek gerekmektedir. Mülk 
sûresi 3. âyetin sonunda "...mâ terâ fî halkır rahmâni min tefâvut 
(tefâvutin), ferciıl basara hel terâ min futûr (futûrin)." (diyanet işleri 

açıklaması: hiçbir uyumsuzluk göremezsin. Bir kere daha bak! Hiçbir 

çatlak (ve düzensizlik) görüyor musun? Yolumuzun eğitim sisteminde 
öğrediklerimizden biride budur. Her şeykemaliyle kaim. 

2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, 
"merkezindemi" dir? 

Hepsi kendi hallerinin merkezinde olduklarını düşüyüyoruz. 



236 



Efendi Babacığımız sohbetlerinden bize açılan, öğrenip, kabul edip, önce 
kalben sonra aklende onaylayıp, anlayamadıklarımızda sindirmek için yavaş 
yavaş öğütmeye başlayıp ve acizane bizim tefekkür ufkumuzdan bilinçli ve 
şuurlu olarak çıkan, maddesel ve manasal her nekadar bilip bilmediğimiz 
oluşum, olgu, isim ve sıfatlar var ise bunlar o kendi hallerinin kemalinde/ 
merkezindedir. Her ne kadar bize bu oluşumlar kendi zannımızca acı ve sıkıntı 
duygularını üzerimizde zuhur ettiriyorsa ve bir çok zaman bunları kabul 
etmekte ve hazmetmekte zorlukda çeksek, onları kendi halleriyle Allahça 
(Uluhiyet mertebesinden, her şeyin hakkını yerli yerince vererek) 
değerlendirmek zorundayız eğer "Derviş" isek. 

3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün 
"enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? 

Geçerli olduğunu düşünüyoruz. Her ne âlem olursa olsun O'nun âlemi 
içinde ortaya çıkardığı yine O'nun zuhurlarının merkezinde olmaması diye bir 
şey söz konusu değildir. Böyle cevaplar vermek kolay gibi gözüksede bazı 
oluşumlar bizim canımızı yakabilir, yakabildiğini hissederiz, anlamayabiliriz, 
mevcut halimiz onun bütün zuhurlarının kemâliyle oraya çıktığı bu âlemde 
seyr etmektedir. Yine anlayamadıklarımız yada dayanamıyacaklarımız için 
ondan yarıdm isteriz, dua ederler ya "bana adaletinle değil rahmetinle 
hükmet" diye. 

4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen 
hadiselerin hepsi için onlarda merkezinde'dir diyebilirmiyiz? 

+ ve - bizlerin anlayışında olduğunu düşünüyoruz, o oluşumlar kendilerine 
sorabilsek kendilerinin doğal ve yapabilecekleri en potensiyel hallerinde kendi 
kemallerinde olduklarını söyleyeceklerdir. Eksi ve artı biz insanların bu dünya 
hayatında bazı dengeleri ayırt edebilememiz ve fiziki şeriatı doğru 
uygulayabilmemiz için kendimizin anlayacağı kodlar olduğunu düşünmekteyiz. 

5) karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

Kendi nefsimize ağır gelip istemesek bile saf ve temiz bir akılla 
merkezindedir diyebiliriz. Bu zuhur âleminde doğup ortaya çıkıyorlarsa kemal 
oldukları için çıkıyorlar, hazır olmayan eksik olan bir oluşum değil bu âlemde 
mutlak olan O Zat'ın bünyesinde nasıl bulunabilir? 

6) Merkez ne demektir? 

Acizane Merkez kelimesini Türkçe olarak açarsak, Mim, Ra, Kef ve Z 
harflerinde oluşmaktadır bunun üzerinde yine acizane düşünürsek (Hakikati 
Muhammedi) Muhabbetiyle Rahimiyetinde Kün olarak oluşan/doğan zuhura 
çıkan demek olduğunu düşünüyoruz, tabiki bu düşünce bizim şu anki mevcut 
halimizde yaptığımız an itibariyle oluşan bir tefekkürdür, üzerine daha bir çok 
şey söylenebilir diğer kardeşlerimizin çok güzel akıl açıcı yorumları olabilir. 

Yinede merkez deyince doğan bu zuhurun Kemâl demek olduğunu 
düşünüyoruz, kemâlâtı olmasa zuhura çıkamaz. 

7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir. 
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Muhammedi mertebenin sözü olabilir, anladığımız kadarıyla acizane, 
Musevi ve İsevi mertebelerde hâlâ bir eleştiri (cümleyi doğru kullanmak 
istiyorum, eleştiri elerken bizim analdığımız şikâyet yada düzeltme olarak 
değilde oluşan olayı anlayabilmesini kendi mertebelerinden bizlere gelen bu 
mirasları ve anlayabilmemiz açısından senaryosu icabı sorulan sorulardır diye 
düşünüyoruz) ve soru söz konusu olabilir ama Muhammediyete gelince, 
Efendimizin hayatınada bakınca her şeyi merkezinde bıraktığı konusunda 
fikrimiz oluşmaktadır. Özellikle Efendi Bababcığımızın "Ölüm" sohbeti aklımıza 
geldi, o sohbetin sonrarınde Efendimiz Aleyhisselamın hayatından örneklerin 
anatıldığı bölümde, efendimizn hizmetinde bulunan Sahabe büyüğümüzün 
"Resullullah bana hiç neden şunu söyle yaptın diye hiç bir zaman sormadı ve 
eleştirmedi.." demesi, sohbettede Efendi Babacığımızınde belirtttiği üzere 
Efendimizin halinin nasıl bütün oluşumları kemâliyle gördüğünü açıklayan 
örneklerden biridir. 

Aziz, değerli ve Muhterem Efendi Bababcığımız, ellerinizden öper, acizane 
bizlerinde kendi merkezlerimizi bulmamızı ve ayarlarımızın tam merkezinde 
olması için izinizden çalışmaktayız. 

Acizane, selam, muhabbet ve Hürmetlerimizi sunar ellerinizin merkezinden 
öperiz. 

El Fakir Öm... Em... Er... evlâdınız. 



(87) Ab... Çe... 
Merkezdir İnsan, 

Bir batında doğan iki kardeştir İnsan 

Kuranı Kerimde Düşünmez misin dediği, 

Kimi zaman Musa (a. s), Kimi zaman İsa' (a. s) dan seslendiği, 

Tüm Halk ettiklerinin içerisinde, Sadece Ona Habibim dediği, 

Nuru Muhammedi, Hakikati Muhammedi, Hakikati Ahadiyet'ül 
Ahmediyye olandır İnsan. 

Dosttan Dosta Cilve, 

Merkez Efendi Hakikati imiş, 

İnsan Dostunun yaptığını beğenmez mi, 

Allah'ın Habibi Olan Merkez, Dostunu üzecek lâf söyler mi, 

Her şeyin en iyisini bilen Allah (c.c), Merkezden daha ne diyebilir ki. 



Düşünüyorum Efendimin Hakikatini, Dayanabilir misin diyorum, 

Ondan baş bir şey yok, sen hala ne diyorsun, 

Merkezim, Efendim, Terzi Babacığım, 

Göster artık Cemalini, Sırrı Sultanım, Aşkı Kaynağım. 



238 



Yön, 



Merkezin olur ise Allah, 

Hangi cihete dönersen dön İllâ Allah. 

Olur, isen Fani, Her şey merkezindedir tabi. 

Bilmez isen kendini, Oldum Zannedersin Kendini, 

Bir sağa bir sola savrulursun, olursun hep den deli. 

Karşına çıkan her şey, elbet Haktan, 
Gelirse Mudilden koy verme kendini hemen, 
Yokla Gönlünü, sus derse sus hemen, 
Savun dedi ise, Saf olma, Hadi isen hemen. 

Kötülükleri çirkinlikleri vur nefsine, bil ki bunlar senden, 
İyilikler ve güzellikler bil ki, sadece Benden, 
Öğrenirsin o zaman İsa'daki de Ben Musa'da ki de Ben, 
Ben dediğin Tüm Âlemlerde olan Ben, 

Be'nin altındaki nokta Ben, Ali (k.v) deki Ben Muhammed deki (a. s) 

Ben. 

Tur dağında inleyen Musa, yetişti imdadıma, 
Dedi, Ben Dayanamadım Hızır'a, 

Korkarım kayıp düşmekten, Ümit ederim Merkezi anlamaya, 
Haddini aşmadan Salik, Gönül Terzisinin Huzurunda. 



(88) Se... Ca... 

Bismillâhirrahmânirrahîm. 

Kasım 2013 Kavacık sohbetinde Efendi Babam, "Her şeyi merkezinde 
bırakırdım" sözü üzerine bir tefekkür çalışması yapmamızı hatırlattı. Sohbetten 
sonra eşim Mu... ve kızım E. Ş. ile Poyrazköy'e çay-kahve içmeye gittik. 
Poyrazköy nefes alıp stres attığımız bir yer olduğu için; hayatımızın 
merkezindeki yerlerden biri durumunda ve biz yıllardır buraya gideriz. Bu yıllar 
içinde gittiğimiz Poyrazköy'de oturduğumuz kahvehane hep aynı kaldı. 
Kesinlikle buranın dışına çıkmadık ve memnun kaldık. 

Efendi Babam böyle bir çalışma verdiği için o gün cadde, sokak isimlerine 
baktık. Hayret ile gördük ki yıllardır gittiğimiz Osman amcanın kahvehanesi 
"Merkez Cadde"sindeymiş. İlginç bir durum daha 13/b numara ile Hz. 
Muhammed S.A.V şifresi ve (b) birlikteliği, risaleti ifade emekteydi. 
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Kahvehane binasının önünde bir arabanın geçebileceği bir yol, yolun 
bitiminde ise oturduğumuz masalar var. Biz orada iken bir olay vuku buldu. 
Kedinin biri yoldan karşıya geçerken, bir araba geldi ve kediyi ezip gitti. 
Oturduğumuz yerde iki bayan vardı. Onlar ezilmiş kediyi görünce bunu kimin 
yaptığını sordular. Kahvehanedekiler bir arabanın geçerken kediyi ezdiğini ve 
gittiğini söylediler. Bunun üzerine bayanlar bağırmaya başladılar. Köyün yerlisi 
bir bey bunun devamlı olduğunu, haftada iki kedinin öldüğünü söyledi. 
Bayanlardan biri bunun üzerine; bağrış - çağrışım daha da arttırdı ve ağza 
alınmayacak sözler söyledi. Dakikalarca bağırıp ortalığı ayağa kaldırdı ve bu 
durumu kabullenemedi. 

Biz oturduğumuz yerde sadece olayları seyrettik ve müdahil olmadık. Olay 
"Merkez Caddesinde" vuku bulmuştu. Köyün yerlisi beye "normal" gelen bu 
durum, o bayanlara göre normal değildi ve kabul edilemezdi. Haddinden fazla 
tepki verdiler ve bir sinir harbi yaşadılar. 

"Her şey merkezinde" meydana gelmişti. Fakat bu, göreceli bir 
durumdu. Birine göre merkezinde olan, diğerine göre merkezinde değildi. 

Bir arkadaşım ile sohbet ederken, arkadaşım "hücrenin" hayatın özeti 
olduğunu söylemişti. Bunun üzerine bir hücre araştırması yaptım. 

Hücre; canlının yaşam özelliklerini taşıyan ve uygun koşullarda yaşamını 
tek başına sürdürme yeteneğine sahip temel yapı ve işlem birimidir. Hücre, 
çok hücreli canlılardaki en küçük yaşam birimidir. Hücrenin birçok bölümü 
vardır. Çekirdek yani hücrenin merkezi, yönetim merkezidir. Çekirdek ölürse, 
hücre de ölür. Çekirdek ayrıca hücre ana maddesi içindeki birçok küçük 
organelin birbiriyle uyumlu olarak çalışmasını sağlar. Çekirdeğin hücre 
bölünmesinde rolü vardır. Rolü gereği çekirdek yani merkez çok önemlidir. 

Suyun döngüsünde de durum böyledir. Merkezdeki güneş, suyun 
buharlaşmasının ve gökyüzüne çıkmasını sağlar. Buharlaşan su tekrar 
yağmur, kar, dolu halinde yeryüzüne iner ve yaşamın idamesini sağlar. Eğer 
merkezdeki güneş olmasaydı, döngü olmaz yaşam zamanla sona ererdi. 

Hayatıma baktığımda artı ve eksilerin yerinde olduğunu müşahade 
etmekteyim. Başıma gelen eza ve cefaların nefsimi terbiye etmek için, beni 
doğru bir insan yapmak için geldiğini düşünmekteyim. Bunu yemeğin 
hazırlanmasına benzetmekteyim. Yemek hazırlarken, malzemeleri doğrar, 
koparır, keser, parçalara ayırırız. Daha da yetmez, ateş üzerinde dakikalarca - 
saatlerce pişiririz. Son olarak yemek yenecek kıvama gelir ve bizi besler, 
işimize yarar. Eza ve Cefaların bizi bu kıvama soktuğunu müşahade 
etmekteyim. 

Evladımızın birini kaybettik ve bunu hiçbir zaman sorgulamadık. Çünkü 
olanda hayır vardı, tevekkül ettik. 

Cenab-ı Hakk'ın birçok esması ve sıfatı vardır. Celâl ve Cemâl 
esmâları gibi... Biri gider, diğeri gelir. Her şey biter. Ve dahi Bâki olan 
bir tek Cenâb-ı Hakk'tır. 

Oscar VVilde'in dediği gibi; 

"Izdırabı yaratan bizden daha akıllı." 

Sadrettin Konevi Hazretleri de şöyle buyurmuştur; 

"Bütünüyle Allah'a ait ol! Kim ki, Allah'a ait olursa, Allah da ona ait olur." 
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Birde Hayyam dan gelsin; 

Dostum olan olmuş, vahlanma boşuna. Dünyayı kara zindan etme başına. 
Yaşamana bak elinden tek gelen bu. Olacakları danışan var mı sana? 

Bir dua; 

Ya Rabbi; Bize değiştiremeyeceğimiz şeyleri kabul etme gücü, 
değiştirebileceğimiz şeyleri değiştirme cesareti ve bu ikisi arasında farkı 
anlayabilme sağduyusu ver. 

Ayrıca, kalbimin merkezindeki Efendi Babamın, bizlerin merkezde kalması 
için ellerini üzerimizden çekmemesini ve dahi Cenâb-ı Hakk'ın bizlere irfaniyet 
vermesini niyaz ederim. 

Efendi Babacığım, sevgi ve hürmetle ellerinizde öpüyor ve sizi çok 
seviyoruz. 

Kızınız el-fakir Se... Ca... 



(89) Mu... Ca... 

BİSMİLLÂHİRRAHMÂNİRRAHÎM 

Rabbime Hamd ederek tefekkür çalışmasına başlar, Cenâb-ı Hakk'tan 
irfaniyet ve idrak niyaz ederiz. 

Tefekkür çalışmasının Efendi Babam tarafından elimize ulaşan tarih 14-10- 
2013 tür. 

14+10+20+13= 67, 6+7 = 13 tür... 

(13) Hakikat'ül Ahadiyet'ül Ahmediye ve Hz. Muhammed'in şifre sayısıdır. 
13 ün hükmü altında "Merkez" elimize ulaşmış olmaktadır. 

Bu çalışmadan İzmir'e giden Oz... ve Ha... kardeşler aracılığıyla 07-10-2013 
tarihinde Fetih sohbetinde haberimiz olmuştu... 

7+1+2+1+3= 14 tür... 

(14) Nuru Muhammedi dir. Tüm mertebelerden "Merkez" tefekkürünün 
"Fethi"nin yani açımlının olacağı aşikardır... 

Notlarımı ve araştırmalarımı toparlayıp bilgisayarda kayda almaya 
başladığım tarih 23-1-2014 tür. 

2+3+1+2+1+4= 13 tür... 

Öncelikle anlatılan hikayeyi yorumlamaya çalışalım. 

"Güzel İstanbul'un manevî sultanlarındandır Merkez Efendi." 

Mekkez efendinin Güzel - Cemal - Sıfat mertebesinde İsevi meşreb 
Hakikat ehli bir veli olduğu anlaşılmaktadır. 

"Asıl adı Musa, babası Muslihuddin'dir." 

Hakikatteki adı; İlmi İlahi deryasından gelen fikirler, Akl-i Küllü ise dinin 
iyiliği ve salâhı için çalışandır. 

"Musa bin Muslihuddin nice zaman medreselerde tahsil gördükten 
ve ulemâ sınıfına dahil olduktan sonra, İstanbul'a gelip yerleşti. Kısa 
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zamanda müstesna bir mevkii elde etti. Fakat hayatının akışı asıl 
bundan sonra değişecekti " 

Musa bin Muslihuddin burada zahiri eğitim alması ve zahir alim olarak 
İstanbul'a gelmiş ve zahiri olarak üst makamlara çıkmıştır. 

"Ona Kur'ân'daki hakikatleri, Allah'ın ilmini öğreten de Allah 
sevgilisi, mürşidi Sümbül Efendi'dir. Önceleri Sümbül Efendi'yi inkâr 
edenlerden biri de kendisiydi aslında. Ama Al la hû Tealâ ona bir rüya 
ile yanlışta olduğunu malûm etti." 

Mürşidi ona Zat'ın Hakikatlerini ve Uluhiyet ilmini Hakikati Muhammedi 
sevgisini Efal ve Esma mertebesinden öğretmiştir. Önce bu mertebelerin 
hayali ve vehimin de olduğundan inkar etmekteydi. Bu yanlışı ma'nâ âleminde 
Hak tarafından Efal ve Esmâ mertebelerinden bildirildi. 

"Rüyasında; Sümbül Efendi evinin kapısında dayanmıştı. Kapının 
arkasına yığdıkları onca eşyaya rağmen Sümbül Efendi bir hamlede 
kapıyı yıkıp içeri girmişti. Rüyasından o kapının kırılma sesiyle uyanan 
Musa bin Muslihuddin düşünce deryasına dalıp gitti. Düşündükçe ufku 
açıldı ve bu rüyanın büyük bir mânâ ifade ettiğini bildi: 

- Biz, meğer ne büyük gaflet içindeymişiz!.." 

Ma'nâsında Sümbül Efendi (Efal ve Esma mertebesi hakikatleriyle) gönül 
kapısına dayanmıştı. Arkasına yani gönlüne zâhir ilimlerden oluşturduğu 
putları doldurmuştu. "Hakk geldi, batıl zail oldu" ile bu bâtıl kapısı yıkıldı. 
Gönlünden gelen "İnni Enellahu" Muhakkak ben Allah'ım sesi ile Musa Efendi 
uykusundan yani gafletinden uyanmıştı... 

"Sabahı iple çekti Musa Efendi. Artık duracak zaman değildi. 
Gökleri inleten ezan sesleriyle birlikte evinden dışarı çıktı. Rüzgâr 
önündeki yapraklar gibi gitti, bir çırpıda o kıvrım kıvrım yolları bitirdi 
ve sonunda Sümbül Efendi'nin dergâhına vardı. Hiç kimseye 
görünmeden yavaşça içeri süzüldü, bir direği siper edinerek arkasına 
geçip oturdu, başını göğsü üzerine eğip beklemeye koyuldu." 

Sabah, geceden gündüze, Fenâfillâh tan, Bekâbillâh'a geçiş vaktidir. Sabah 
ezanı da bunun habercisidir. Aynı zaman da sabah namazı Ademiyet 
mertebesi namazıdır. Ademiyet mertebesi ile başlayan tasavvuf yolunda 
ilerleyip tarikat mertebesi olan Museviyet mertebesine vardı. Hiç kimseye 
görünmemesi İseviyet yani Fenâfillâh haliydi. Oturduğu direğin dibi Hakikat-i 
Muhammediye direğinin dibiydi. Başını yani aklını ilham göğsüne-gönlüne yani 
kürsüye inmişti. (Bunun hakikatleri ve tatbikatları zaman içinde ortaya 
çıkacaktı) 

"Bir müddet sonra Sümbül Efendi gönüllere inciler yağdıran 
konuşmasına başladı. İnsanı mest eden tatlı, ılık yumuşak bir lisanla 
konuşuyordu. Her bir sözü insanın yüreğine kurşun gibi işliyordu 
adeta. Ötelerin ve buraların nice hikmetleri dile geliyordu." 

İnci Abdiyet mertebesi hakikatleridir... Musa Efendinin gönlüne inen 
gözyaşları ile aşk ve muhabbeti kaynamıştır. 

"Musa Efendi'nin gönlüne bir pencere açılmıştı bile. Kendisini 
bambaşka bir âlemin içinde yüzüyor sandı ve ılık bir ışık bütün içini 
doldurup aydınlattı. Şimdi her şey daha güzeldi. Sümbül Efendi, 
gözlerini dervişlerin üzerinde gezdirdikten sonra sordu: 
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Musa efendinin gönlüne pencere açılmış olması Yunusiyet hakikatleri ile 
Nefsinin bedeninden dışarıya çıkmaya yol bulmuş olmasıdır. Nefsinden boşalan 
yeri Nuru Muhammedi doldurmuştu. Haliyle her şey daha güzel olacaktır. 
Karanlıkta olanla, karanlıktan aydınlığa çıkmışın hali bir olur mu? 

- Ey temiz canlı adamlar, söylediklerimi anlıyor musunuz? 

Tenzih - Esma mertebesindeki kimlikler söyledikleri mi anlıyor musunuz? 

"Hiç kimsede ses yok. Herkes başını eğmiş susuyordu. Her kelime 
esrar hazinesi gibi bir şeydi. Sümbül Efendi yine ışıklar dolu gözlerini 
dervişlere dikti:" 

Burada kimlikler kalktığı ve Fenâfirresûl hali olduğu için sadece irsaliyet 
makamında olan sümbül efendi konuşabilir. Diğer kimlikler başını eğmiş rükü 
halindeydiler. Sümbül Efendi gözünün nurunu yani Fenâfillâh mertebesini 
dervişlere bildiriyordu. 

- Hayır, anlamıyorsunuz! Ama o direğin dibindeki! O var ya, 
söylediklerimi tamamen anlıyor, çünkü bugün hep onun için 
söylüyorum! 

Onlar bu mertebede olmadıklarından anlayamıyorlardı. Hakk'ta fani olan 
Hakikat-i Muhammediye'nin 33 direğinin dibinde sıfat mertebesinde bulunan 
Musa efendi için söylenmekteyim deniyordu. 

"Direğin dibindekinin hâli perişan Onun burada olduğunu güzel 
Sümbül Efendi nereden biliyordu? Bunca tahsil, bunca medrese hepsi 
nafileydi burada. Burası vahdet denizinin dalgalarıyla çağlayıp 
duruyordu." 

Uluhiyet - Hakikati Muhammedi mertebesinde benliği kalmayan Musa 
Efendinin kendi ortada kalmamıştı. Burada Vahdet-i Birlik hükümleri hakimdi... 
Her bir eşyanın istidatı neyi gerekiyorsa, buradan ifaza edilip Hak'kı 
veriliyordu. 

"O andan itibaren Musa bin Muslihuddin, Sümbül Efendi'nin eteğine 
sıkıca tutundu, ondan aldığı Allah'ın ilmiyle tasavvuf denizine daldı, 
Allah'ın nice manevî nimetlerinden nasibini aldı. Genç medreselinin 
gönül toprağına ilâhî aşkın zerresi düşmüştü. O bir zerre aşk, 
dünyalar dolusu cevherden daha iyiydi. Şimdi medreselinin can sazı 
bir acaip nağme ile inliyordu " 

Etek, aşağı süfli yani Şehâdet âlemdir. Musa Efendi Şeriatin hakikatine 
tutunmuş... Ölmeden önce ölüp, hayal ve vehim uykusundan uyanmıştır. 

"Bir gün Sümbül Efendi, dervişlerini çetin bir imtihana tâbî tuttu. 
Onlara dedi ki: 

- Ey bir avuç topraktan ibaret olan canlar! Âlemi siz yaratmış olsaydınız 
nasıl yaratırdınız?" 

Burada yaratma kelimesi kullanılmış. Hikayeyi yazan kişinin anlayış ve 
görüşü de olabilir. Kullanıldığı gibi alırsak ikilik ifade eden bir sorudur. Kasıtlı 
olarak bu şekilde de sorulmuş olabilir... Soru itibari ile Tenzih mertebesini ifade 
etmektedir. Toprak "Hikmet" demektir. Âlemin yaratılışının (halkedilişinin) 
yerli yerince düşünülmesi istenmiştir. 

Bu suale ne denir ki? Her derviş kendi gönlünce cevaplar sundu. Ne 
var ki hiçbiri Sümbül Efendi'nin arzu ettiği cevaba muktedir olamadı. 
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Sıra Musa Efendi'ye geldi ve yüzünde elmaslar oynaşan Sümbül Efendi 
tatlı bir tebessümle: 

Her derviş bulunduğu mertebe itibari gönlündeki ilâhı ile cevap vermiştir. 
Sümbül Efendi istediği cevabın Musa Efendi den geleceğinden emindi. 

- Eee, bir de sen söyle bakalım Musa Efendi, sen nasıl bir dünya 
isterdin? Âlemi sen yaratsaydın nasıl yaratırdın? 

Musa Efendi başını kaldırmadan cevap verdi: 

- Bu mümkün değil! Ama mümkün olsaydı, "her şeyi merkezinde 
bırakırdım!" Âlem öyle tatlı bir nizam içinde ki; buna bir şey ilâve 
etmek veya bir şeyi eksiltmek düşünülemez! 

Âlemin yaratılması diye bir şey yoktur. Zaten bu bakımdan bir mümkünlük 
yoktur. Ama şeriat ve tarikat yaşantısında geçerlidir. Hakikate Hakk olarak 
halk edilmiştir. Allah, Allahlığını kimseye vermez deniyor. Böyle bir şey olmuş 
olsa idi. Zaten her şeyi istediği gibi dizayn etmiştir. O da "her şeyi aynı şekilde 
merkezinde bırakırdı". Musa efendi burada razılığını belirmiştir. 

- Aferin derviş Musa! Demek her şeyi merkezinde bırakırdın? 
Öyleyse senin adın bundan böyle Merkez Muslihuddin olsun! 

Bu sözün tasdiği Mürşidinden de gelmiş kendisine dinin salâhı için çalışan 
Merkez ismi verilmiştir. Kendisinden marzi yani razı olunmuştur. (Burada ki 
yaşantı hali Fenâfişşeyh halidir) 

"Yine dervişlerin Sümbül Efendi etrafında birer pervane misali 
döndüğü günlerden biri, Sümbül Efendi dervişlerini imtihana tutmak 
istedi." 

- Ey dervişler, diye seslendi. Hakk rahmetinin tecellisi toprak 
*****n bağrından renk renk, türlü türlü, çeşit çeşit çiçekler fışkırıyor. 
Her biriniz bana bir top çiçek getireceksiniz. O miskler saçan 
çiçeklerle gönlümüz, gözümüz aydınlanacak. 

Sümbül Efendinin Mum ve bu ateş etrafında dönen dervişler remz edilmek 
istenmiştir. Toprak hikmettir. Hikmet ilmi ledündür. Çiçeklerde Efali ilahiyenin 
her rengi yani fikirlerini göstermekte ve kokuları Nefes-i Rahmanın farklı farklı 
konuşmalar şeklinde zuhura çıkmalarıdır. 

"Dervişler durabilir miydi? Sümbül Efendi ilk defa kendilerinden bir şey 
istiyordu. Bütün dervişler dışarı süzüldü. Kırlara, bahçelere doğru koştular ve 
demet demet, kucak kucak çiçekler topladılar. Getirdikleri çiçeklerle dergâh 
çiçek bahçesine dönmüştü." 

Aslında Sümbül efendi her dervişle gönlünde ki fikri sormuştu. Her derviş 
kendi fikri ve rengi kokusu doğrultusunda çiçek yani görüş getirdi. Dergah 
(Gönül-Meyhane) her türlü karışık fikir ile dolmuştu. 

Bütün dervişlerin yüzü çiçekler gibi gülüyordu. Sadece Merkez 
Efendi düşünceliydi. Elinde bir tane, tek bir tane solmuş, kurumuş, 
cevheri gitmiş papatya vardı. Bu rengârenk çiçeklerin içinde kuru bir 
papatyanın ne kıymeti olurdu ki? Sümbül Efendi'nin önüne varıp 
boyun büktü: 

- Ey tertemiz canların ışığı! Hangi çiçeğe el atsam, onu zikr-i İlâhî 
ile titrer buldum. Allah Allah diye feryad eden o güzelleri koparmak 
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elimden gelmedi. Onun için yüksek huzuruna şu kupkuru papatya ile 
geldim! Kusurum af ola! 

Bütün dervişlerin Cemâli fikirleri ile gülmekteydi. Yani kendi fikir ve 
sıfatlarında fani idiler. Merkez efendi de acaba kendi fikrinde ilmimde mi? fâni 
oldum yoksa Şeyhimin bünyesinde bulunan Rasûllük Hakikatinde mi? fâni 
oldum diye endişe etmekteydi. Papatya Hakk'ın mutmainliğinde sararıp 
solmayı ifade etmektedir. Boyun bükmesi de Fenâ firresül hali olarak 
düşünülebilir. 

Zaten Sümbül Efendi'nin beklediği de buydu. Merkez Efendi'ye 
derin derin baktı: 

- Hamdolsun Yüce Allah'a ki, senin iç gözlerine İlâhî hikmet sürmesini 
çekmiş!.. 

Gözlere İlahi hikmet sürmesinin çekilmesi; Göz; Ayn ve Hakikat Müşahade 
mertebesidir. Hikmetlerin nevini ilâhi görüş ile görmektir. (Fenâ fillâh ve 
Hakk'ta Fâni olmaktır) 

"Mürşidinden bu müjdeyi aldıktan bir süre sonra Sümbül Efendi'ye 
damat oldu. Kızı Rahime ile evlenip kendi dergâhına çekildi. Gönül 
dudaklarıyla ilâhî aşkın şurubunu içmişti Merkez Efendi. 

Artık o da Allah'ın irşad zincirinin bir halkasıydı." 

Merkez Aklı Küllü ve Rahmet edilmiş Nefsi küllü ile gönül hanesine çekildi. 
Ve taliplileri irşada izinli olarak umuma halife oldu. 



Şimdi gelelim bu hikâyede ki, soruya, "her şeyi merkezinde 
bırakırdım!" sözlerini "Eğer siz olsa idiniz o soru hakkında kendi hayat 
anlayışınız içinde bu cümleyi nasıl düzenlerdiniz?" T.B. 



Esma mertebesinden "Her şey kendi özünün merkezindedir" diye 
düşünüyorum. Zat mertebesi itibari ile "Ben" merkezdir. Ve tüm âlem bu 
merkez nokta etrafında dönmektedir. Burada zaten şey-eşya mahv ve helâk 
olmuştur. 

(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün "ef'âl 
âlemi içinde" her yönden geçerlimi'dir? 

Her sözü mutlak ma'nâ da geçerli diye hemen kabul etmememiz gerekir. 
Süzgeçten geçirilip tezkiye edip temizlenmelidir. Bu ma'nâ da sözlerde iblisin 
öyle vehim oyunları, kelime oyunları var ki, kişi farkında olmadan ayağı 
çukura düşebilir. Bu tür cümleler evvelâ alınacak ihtiyatlı değerlendirilecek 
sonra kendisi işleyecek bu tür sözleri, kendisi üzerinde çalışacak geçerlilik 
süresini anlayacak. Ondan sonra ya tasdik edecek ya da kendisine uymuyorsa 
yani ruhani zevkine uymuyorsa inkarda etmeyecek. Onu bir kenara bırakacak. 
Bizim işimiz bu diyecek. Bunu kim istiyorsa alsın, ehli konuşsun diye ölçü 
almaması gerekir. 

Bu söz genel değil de, özele olursa geçerlidir. Tüm âleme genelleme 
yapacak olursak, bir hayvan için olan beslenme barınma ihtiyacı ile insanlar 
için olan ihtiyaç bir değildir... Her eşyanın farklı farklı merkezi yani kendi özel 
hususi Esması bu merkezidir. Bunun kaynağı Uluhiyet-Hakikati Muhammedi 
olan Ayan-ı sabitelerdir. 
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Efendi Babamın 3 Kasım 2013 Kavacık sohbetinden çıktıktan sonra eşim 
Se... ve kızım Es... ile zaman zaman gittiğimiz Poyrazköy deki Merkez caddesi 
13 numaralı köy kahvesine gittik. Kalabalık bir gündü. Çocuklar köyün kedileri 
ile oynamaktaydılar. Biraz sonra bir kadının çığlığı koptu. Kedilerden biri 
arabanın altında kalmış ve ölmüştü. Kahvenin önünde ki adam gayet sakin bu 
kediler arabalardan kaçmıyor, ezende görmedi, haftada iki tane kedi ölüyor 
dedi. Kadında açtı ağzını, yumdu gözünü kelimelerin bini bin para şeklinde 
devam etti. Hakk ın bir zuhura göre gayet merkezinde olan bir olay, başka bir 
zuhurunda merkezinde değildi. Bu müşahade aşağıda ki soru ile de 
bağlantılıdır. 

(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, 
"merkezindemi" dir? 

Mesnevi şerif A. A. Konuk şerhinde Cenab-ı Hakk'ın Kahhar sıfatı ile yakıp 
yıktığı yerleri Mucid ve diğer esmalarıyla yeni baştan yapar diye geçmektedir 
Efale göre merkezinde görünmeyen bu olay Cem yani Hakikat mertebesinden 
her bir esma-i ilahiyyenin talebi doğrultusunda gerçekleştiği için İlahi program 
neticesinde merkezindedir. 

(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın 
bütün "enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? 

Aynı yaşantı beden âlemi içinde geçerlidir. Bazen şafi (sağlık) ismi hüküm 
sürerken bazen maraz (hastalık) ismi hüküm sürmektedir. Bu isimlerin 
üzerimizde bulunan Hakkı'dır. Buda merkezindedir. Ama zahire bakıldığında 
yaşamımızda ki hareketler kısıtlandığı için merkezinde görünmez. Gönül 
âleminde ki yaşantıda böyledir. Bazen kabz bazen bast hali hüküm sürer. Tabi 
bu isim mertebeye göre değişiklik gösterir. Kabz hali nefsimizi sıkar. Ve biz 
bunu merkezinde görmeyiz. Ne zaman ki bunun olması gereken olduğunu 
anlayıncaya kadar bu böyledir. 

(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen 
hadiselerin hepsi için onlarda merkezinde'dir diyebilirmiyiz? 

Karşımıza çıkan artı ve eksi hadiseler "sabit ayn"ımız daki program gereği 
kader olarak zuhura çıkmaktadır. Bu kaderi mübrem denilen mutlak kader ise 
merkezindedir. Yani bu merkez Uluhiyet ilmi ilâhi programı olmaktadır. Ama 
Kaderi muallâk ise bu kaderin zuhura çıkmasını bizim ihmal ve hatalarımız 
sebeb olmuşsa merkez bizim nefsimiz olmakta ve bu merkeziyetinden dolayı 
sorumluluğu olmaktadır. 

(5) karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

Karşımıza çıkan artı-iyi olay Hakk'tandır, kötü-eksi olay ise nefsimizdendir. 
Bu tanımlamalar izafi ve görecedir. Hakikatte hepsi Hakk'tandır. 

(6) Merkez ne demektir. 

1. Bir ülkenin, bölgenin veya kuruluşun yönetim yeri. 

2. Bir işin öğretildiği yer. 

3. Bir işin yoğun olarak yapıldığı yer 
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Örnek: İki harp esnasında, burası kolay kazançların, vurgunculuğun en işlek 
merkezlerinden biriydi. Y. K. Karaosmanoğlu 

4. Belirli bir yerin ortası. 

5. Polis karakolu 

Örnek: Sizi merkezimize gönderip tevkif ettireceğim. A. Gündüz 

6. Biçim, durum, yol. 

7. Bir kapalı eğrinin veya bazı çokgenlerde köşegenlerin kesişme noktası. 

8. Bir dairenin veya bir küre yüzeyinin her noktasından aynı uzaklıkta 
bulunan iç nokta, özek. 

9. Özek. 

10. Center (ing.) 

Merkezin kelime kökü olan "Rekz" dikmek saplamak demektir. 

Mim: 40, Re:200, Ke: 20, Z: 7 

40+200+20+7=267 

6+7= 13 Hazreti Muhammed'in şifre rakamıdır. Başta bulunan (2) 

Zahir 

batın yönünü ifade etmektedir. 

Mim: Hakikat-i Muhammedi, 
Re: Rahmaniyet ve Rububiyet 
Ke: Kün (ol) ve Sen 
Ze: Zübde öz ve Zahir 

Hakikat-i Muhammediye programının Rahmaniyet ve Rububiyet 
mertebelerinden Hazret-i Şehadette ki Zübdesi özü olan Hazreti Muhammed 
ile zahire çıkmasıdır. 

Rekz dikmek saplamak, Merkuz dikilmiş saplanmıştır. Hakikati İlahi 
bayrağı Mekke de, Hakikati Muhammedi bayrağı Medine de, Velâyet bayrağı 
da Necefte dikilmiş saplamış, Zat, Sıfat ve Esma merkezleri olmuşlardır. 

İngilizce ve yabancı dillerde yakın bir şekilde kullanılan "CENTER" 

Ce: 3, Nun: 50, Te: 400, Re: 200 

3+50+400+200= 653 

(53) Şifre sayımızdır. (6) Altı yönünü ifade etmektedir. Terzi Baba 
yolumuzun merkezidir. 

Tefekkür sayı numarası; 86 numaradır. 8+6= 14 

(14) Nuru Muhammedi... Merkezin her mertebede bir yönünün bulunduğu 
anlaşılmaktadır. 

Türkiye patentli eşyaların da barkodlarının 869 ile başlaması ilginç bir 
ayrıntı olarak göze çarpmaktadır. 

Dünya'nın merkezinin yapılan ilmi çalışmalar sonucu "Altın Oran" ile Kâ'be 
olduğu ilmi olarak ortaya koymuştur. Cenâb-ı Hakk her bir insana da bir Kâ'be 
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yerleştirmiştir. Yapılan 15-20 senelik bir çalışma sonucu bunun hakikatine 
ulaşılmaktadır. Âlemde ki merkez ise Hakikat-i Muhammediye ve en kemalli 
zuhur mahallide Hz. Muhammed (s.a.v) dir. 

(Merkezdeki) Noktadan çevreye çıkan her çizgi, failine nispetle eşittir ve 
çevredeki bir noktaya ulaşır. Nokta, özünde, kendisinden muhite çıkan 
çizgilerle ne artmıştır ve de çoğalmıştır. Merkezde ki nokta, çevresindeki her 
noktaya kendi zatıyla karşılık eder. Çünkü merkezdeki nokta, çevredeki 
çizgilerden birisine karşılık ettiği şey ile başka bir çevreye karşılık ettiği şey 
çok farklı olsa idi, bu durumda merkezdeki nokta çoğalırdı ve tekliği sahih 
olmazdı; halbuki o, tektir. Şu halde, bütün noktalara kendi zatıyla karşılık 
olmuştur. İbnü'l Arabi hazretlerine göre "merkezdeki noktadan 
çevresindeki noktaya uzanan bu çizgi", her varlığın Rabbi ile arasında ki 
özel irtibat yönüdür. 

(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir. 

Her mevcudun ana merkezi Ayan-i Sabitesidir. Burası sıfat mertebesidir. 
Esmâ-i ilâhiye burada Allah esması altında topluca bulunmaktadır. Bu sözün 
söylenme yönü Nefsi Raziye mertebesinden söylenmiştir. Ayrıca içinde tenzihi 
anlayış olduğundan Tevhid-i Efal ve Tevhid-i Esma mertebeleri vardır. 

Merkez Hakkın da tefekkür ederken gönlüme gelen düşünceleri kayda 
almıştım onu da buraya aldım. 

Nasıl ki Ruh'ul Küds olan Cebrâîl vehimi suyu üflediği yani (rekz) ettiği 
zaman Meryem de bulunan mutlak su ile birleşince İsa (a. s) yani Merkez 
meydana gelmişti. 

Burada Cebrâîl Zekr (Erkeklik) Meryem kadın (Merkez) rolündedir. Cebrâîl 
İsa tohumunu dikmiş saplamış, Meryem ise bu tohumun dikildiği saplandığı 
mahal yani merkez idi. Ruh'ul Kuds "Akıl", Meryem "Kamile bir Nefs" yani 
"Nur" idi. Akıl ve Nur birleşince Nurun ala Nur olan İsa Ruhullah meydan 
gelmiştir. 

Allahu Teâlâ bu âlemlere bir nokta olan gözbebeği İnsan-ı (İnsân-ı Kâmil) 
diker saplar ve bu âlemler bu İnsana "Merkez" ve muhit ve ihata olur. İşe bu 
insan tohumu bu âlemde gelişir, filizlenir ve büyür. Tüm âlem bu insanın 
yetişmesi için adeta seferber olmuştur. 40 yaş denilen kemâle yani Hakikat-i 
Muhammedi mertebesine geldiği zaman, bu âlemin batının da kalmış olan 
özüne yani dibine, köküne bir yolculuk sonrası Sidre (Kiraz) ağacına yani aslı 
ve hakikati olan Aklı küllü Hakikat-i Muhamediye ye ulaşmış olur. Hz. 
Muhammed tohumu kanallı "Miraç" ehli olarak ona benzer ve kendi Esmasına 
asaleten ona vekaleten miraç yaparlar. Sidre ağacında akıl (Cebrâîl) daha 
öteye gelemem yanarım der. Ondan ötesi "Hu" olan aşkın yakıcı ateşidir. 
Pervane misali oraya atılırken arş olan baş yani akıl kopar kesilir. Rahmaniyet 
ve Vahidiyet mertebesinin orada yeri yoktur. Yüzün iki kaşı gibi olan Eniyet ve 
Hüviyet bir edildiği zaman göz teke düşer ve aslı olan zatına ulaşır. Bu ancak 
ilmi olarak birleştirmedir. Ne görüş ne rüyet vardır. Bir bilinç olarak... Zâtın 
emrinin işinin, şey'iyyatının "Kün" sözü olduğunu ve emre icabet etmiş olan 
eşya (varlığın) hakikatleri Ulûhiyyet mertebesinde Sâbit aynlar olarak ilmi 
olarak belirir. (Emri İradi). Şer'i teklifte ise Mudili ve Hâdi özelliklerine göre 
hareket ettiği için zıtlık oluşur ki Esma yönlerinden Rabbi Haslarına bağlıdırlar. 
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Yanağında nakşedilmiş noktadır ben; 
Bak gör ki o dönüştür merkezi ihâta eden. 

Âlemin tamamı bir noktadan ibarettir. Yanak yani cemâl vechi İlâhidir. 
Oradaki "ben" Zât-î olan İlâh-î "ene" ben'liktir. İşte nokta olan "ben" in, âlem 
etrafında dönmektedir. Yeri gelmişken faydalı olur düşüncesiyle, Nusret 
Babamdan iki satır ilâve edeyim. 

Bikesim " ben" sandı âlem, halbuki "ben" herkesim. 

Mihverim âlemlere, hemde muhiti âlemim. N.T. 

(Necdet ARDIÇ GÜLŞEN-İ RAZ ŞERHİ sayfa 123) 
Her Şey Kendi Özünün Merkezinde 

Âlem döner sonsuzca bir fezada, 
Resül durdu, denildi Rabb-ı namazda, 
Miraç etti görülen Hak'tır kulda, 
Her şey kendi miracı merkezinde. 

Necat sordu bizlere nedir merkez, 
Şaşkın oldu beraber cümle her kez, 
Aşıkların görseler seni bir kez, 
Her şey kendi yolunun merkezinde. 

Gül bahçesi sakladı sırlarında, 
Bülbül öter dikenler arasında, 
Sine pare paredir şarkısında, 
Her şey kendi gönlünün merkezinde. 

Devran eyle dervişan bu âlemi, 
Hakkı yazdı sıfatın Levh kalemi, 
Durmaz yakar aşkından bu kalbimi, 
Her şey kendi sevgisi merkezinde. 

Şekil kaydı nefsinin mahbesinden, 
Alma zerre efali kesretinden, 
Sarsar, yıkar dünyanın merkezinden, 
Her şey kendi âlemi merkezinde. 

Her noktada benliği dönmez döner, 
Şekilde cem güneşi oldu fener, 
Bir çemberde seyrinde "O" devreder, 
Her şey kendi beninin merkezinde. 

İyi bak nurlu bilinçle göz özüne, 
Baba önce anneye oldu anne, 
Maddi âlem sevinçten duydu sena, 
Her şey kendi Âdemi merkezinde. 
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Özüm Nuru sevdiğim O Muhammed, 
Başka görmez olunca habib Ahmed, 
Mimden kulhu vallahu dedi Ahad , 
Her şey kendi zatının merkezinde. 

Du âlemin sözünün tek nurusun, 
Sen bilince varlığın bir canısın, 
Göz bebeği olduğun vitr insansın, 
Her şey kendi özünün merkezinde. 

28-03-2014 
Mu... CA... 

Küçük bir hikaye yazılabileceği söylenmiş. Merkez tefekkürü ile ilgili 
zuhurat ve bir çok müşahade oldu. Fazla uzatmamak için Efendi Babamın 
verdiği cevaptan dolayı en önemli gördüğüm olayı aktaracağım. 

Şubat ayında yaptığımız ailece kısa seyir sonucu daha önce yaşamadığım 
bir tecelli ile hastalanıp iki gün ateşli yatmıştım. Bunu öğrenen kardeşler 
Efendi Babama durumu aktarmışlar. Bizde durumuz daha iyi olunca kendisine 
bir mail atmıştık. Merkez tefekkürüne arifane manada cevap yine "0"ndan 
gelmişti... 

"Hayırlı günler Mu... .çığım. Geçmiş olsun her şey bizler için. Bu dünyada 
her şey zaten hep geçici baki olan bir şey yok. Se... kızımız sağ olsun 
bizden de kendisine sana Es... kızımıza çok selâmlar olsun. Cenâb-ı Hakk 
dünya ahret bütün işlerinde kolaylıklar nasib etsin inşeallah. Hoşça kal Efendi 
Baban. 

Tüm kardeşlerime, muhiplere, canlara Nüket Anneme ve Efendi Babama 
Selâmlar. 

28-03-2014 Mu Ca 



(90) Si.... Se 

Necdet Ardıç terzibabal3@qmail.com 

Hayırlı günler Si.... oğlum yazını indirdim okudum güzel olmuş eline diline 
sağlık, Cenâb-ı Hakk daha nicelerini nasib eder inşeallah. Selâmlar hoşça kal 
Efendi baban. 



1 Nisan 2014 13:36 tarihinde Si.... Se.... yazdı 

Efendim size ve Nü.... Anneme selâm ve saygı ile; 

Biraz geç olmakla birlikte, ödev ile ilgili içime sinen bir yazıyı size 
sunuyorum. Umarım beğenirsiniz. 

Lütfen himmetinizi, bu dervişinizden eksik etmeyin. 

Tüm muhabbetim ile; 



Her Şeyin Merkezi. 
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Bir konu hakkında tefekkür etmek ile tam olarak ne yapılmaktadır? Şöyle 
ki; tefekkür etmeye başlandığında, o ana kadar kişinin sahip olduğu bilgi, 
birikim, akıl, zekâ, ilim, ilham vb. gibi tefekküre etki edecek tüm unsurlar bir 
araya gelir. Bu unsurların her biri, tefekkür etmeye başlanan o an içerisindeki 
"hâl"leri ile zuhur eder. Bu unsurların her biri, akl-ı kül 'ün muradını ortaya 
çıkarmak için bir vesile olur. Eğer Allah nasip eder ise yapılan tefekkür ile kişi 
yolculuğunda bir adım daha atar. Kişiye nasip olan bilgi, birikim, akıl, zekâ, 
ilim, ilham vb. her ne varsa, yolculuğundaki bir ileri noktaya gelir. Yeni 
gelinen noktanın hâli ile hâllenir. Bu döngü bu şekilde devam edip gider. Bu 
tefekkür ile alâkalı yaşanılan durumun özetidir. 

Fiiliyat ile alâkalı olarak da benzer bir nizamdan bahsedebiliriz. Şöyle ki; 
kişi yaşar iken, bir zaman içerisinde bir fiili yapmak lüzumlu hâle gelir. Kişi de, 
o fiili yapar. Bir fiil icra etmenin nedeni çok farklı farklı şeyler olabilir. Kişi 
açısından, en önemsiz görünen fiil için de, çok uzun zamandır plânlanan 
önemli bir fiil için de nizam aynı şekilde çalışır. "Fiil" her ne olursa olsun, 
meydana gelmesi için, o ana kadar kişiye bahşedilen hayat içerisinden, sahip 
olunan melekeler vesile edilerek "fiil" zuhura gelir. Fiilin zuhurundan sonra 
artık fiilden öncesi ve sonrası vardır. Öncesi ve sonrası arasındaki fark çok az 
da olabilir, çok fazlada. 

Kişi, tefekkürü ile "zihni", melekeleri ile "fiili" tekâmülü sağlar. Bu iki 
alandaki faaliyetler âlemde farklılıklar meydana getirir. Bu farklılıklar, çok az 
olsalar dahi yine de ortaya bir fark çıkar. Kişi ister tefekkür ile "batın"ında, 
ister melekeleri ile "zahir"inde bir çalışma yapsın, sonuçta ortaya bir 
"değişiklik" çıkar. Eğer değişiklik var ise bir "değişim"den söz edebiliriz. 
"Değişim"i her ne sebep ile zuhura getirirsek getirelim, bir önceki halin 
hükmünü (değişimden önceki halin) ortadan kaldırırız. Bu değişimi ortaya 
çıkaran kişinin aklı yerinde ise, bu kişi için "Her şey merkezinde" diye 
düşünüyor diyemeyiz. Çünkü kendi iradesi ile ortaya bir değişiklik koymuştur. 
Eski halinden, yeni haline bir dönüşüme vesile olmuştur. Kişinin iradesi burada 
bir etkiyi zuhura çıkarmıştır. 

Daha açık olmak gerekirse, bir kişi herhangi bir şey ama herhangi bir şey 
yapıyorsa yada herhangi bir şey düşünüyor ise "Her şey merkezindedir" 
diyemez. Her şey merkezinde ise kişinin buna en ufak müdahalesi söz konusu 
olmamalıdır. Bir yerde bir fiiliyatı ortaya çıkaran akl-ı külden gayrı bir irade 
var ise, orada "her şey merkezinde" diyemeyiz. Başka bir deyişle, her şeyin 
merkezinde olması için tek bir irade olmalıdır. Bir ikinci irade, cüz-i dahi olsa, 
kabul edilemez. Allah-u âlem, her şey merkezinde ise orada tevhide 
varılmıştır. Bir başka şey yoktur. Ancak tevhit ile her şey merkezine gelebilir. 

Merkez Efendi'nin bu cümleyi nasıl söylediğine gelirsek, muhtemeldir ki 
Merkez Efendi bu konuyu fenâfillah makamında idrak etmiştir. Fenâfillahta 
iken idrak edilen bu durum, bekâbillâh mertebesinde cümle halinde 
söylenmiştir. 

Si Se 



NOT= Bu yazı ile internetten gelen dosyalar bitmiş oldu. 
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Merkez hikâyesi 
Terzi Baba yorumu 



Bismillâhirrahmânirrahîm. 

"Merkez hikâyesi" hakkında internetten, kardeş ve evlâtlarımızdan 
gelen (90) adedi bulmuş olan bu yazılar bir dosyada toplanarak birleştirilmiş 
oldu. Sonuna bende bir yorum yapıp böylece dosyayı tamamlamış olalım, 
İnşeallah. T. B. 



Oldukça uzun bir çalışma ile baştan sona bütün yazılar bir yazı formatına 
dönüştürüldü, gene bütün yazılar, harf kelime ve cümleler itibnariyle hepsi 
tek, tek kontroldan geçirilerek, daha düzgün anlatış ve anlayış haline 
yaklaştırılarak, nokta ve virgüller dahi, gerekli yerlerine konarak, epey bir 
zaman üzerinde çalışılması sûretiyle, nihayet bu duruma getirilebildi. Aslında 
içerisinde düzeltilmesi gereken bir çok husus olduğu halde, buna da benim 
vaktimin olmaması, ve yazıların genelde aslına sadık kalıp, ancak kitap 
yazılımına uyum sağlayacak şekilde düzenlemeye çalıştım, İnşeallah hepsi 
anlaşılır duruma gelmiş, olmuşlardır. 
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Eğer vaktim olsa idi her yazıyı ayrı ayrı değerlendirip yorumlarını yapmak 
isterdim, ancak buna ayıracak vaktim olmadığından, mümkün olamadı, sağlık 
olsun, herkes nasıl olsa kendi yazısını tanır, diğer yazılanda okuduğunda kendi 
yazısı ile karşılaştırıp, yeni bir değerlendirmeye gidebilir. Böylece kişinin ufku 
da son derece genişlemiş olur. Cenâb-ı Hakk her birerlerimize idrak genişliği 
nasib etsin İnşeallah. 

Yazı gönderen bütün kardeş ve evlâtlarımızı çalışmalarından dolayı 
teşekkür ve tebrik ederim. Gerçekten her bir yazı kendi bünyelerinde bir değer 
ifade etmektedirler. Bu vesile ile bende, çalışmalarımızın boşa gitmediğini 
görerek, memnun olmaktayım, belki dünyada böyle bir çalışmanın benzeri 
yoktur. 

Bu ve benzeri diğer hikâye çalışmalarımız ile gurubumuzun bu sahada ne 
kadar güzel bir yol aldığı ve idrak sahibi olunduğu görülmektedir. Üzerinde 
çalışılan ve emek verilen, her yazı kendi bünyesinde, yazarının idraki itibariyle 
kendi merkezindedir. Bu hususları tesbit edip üzerinde ciddi ma'nâ da ilgilenip 
yazı yazmak bile bir irade oluşumunun tescilidir. Tekrar memnuniyetimizi 
bildiririz. Ancak bazı yazılarda, taleb edilmeyen mevzularda, "çiçek" gibi, ilâve 
edilmiştir. O bölümler fazladandır, onlarada bir zaman ayrılmış olduğundan 
onlarıda aynen geldiği gibi dosyada ki yerlerinde ayırmadan kayda aldım. 

Gelen yazıların tamamı okunduktan ve biraz üzerlerinde düşünüldükten 
sonra, yazıların genellikle Hakikat mertebesi itibariyle yazıldığı anlaşılmak- 
tadır, ve genelde o mertebenin idrak ve anlayışı ağırlıklı cümlelerle ifade 
edilmeye çalışılmıştır. Ancak meselenin diğer mertebeleri itibariyle de izahları 
vardır. Birkaç yazıda, bunlarada temas edilmiş ancak tam bir açıklığa 
ulaşılamamıştır. 

Bu yüzden gurubumuzun genelde "Hakikat/fenâfillâh" mertebesinde 
yaşadığı ve bu anlayışla hayata baktığı anlaşılmaktır, ve bu husus oldukça 
güzel bir oluşumdur. Bu anlayışlar içerisinde şimdi gurubumuzu bir mertebe 
daha ileriye, "Marifet/bakabillâh" anlayışına götürmek üzere yola 
çıkarmamız lâzım gelecektir. Bazı kardeş ve evlâtlarımız her nekadar bu 
sefere hazır değiller ise de böyle bir seferin olduğunu ve varlığını ilmen dahi 
olsa bilmeleri, kendilerini geleceğe hazırlamakta büyük faydası olacaktır. Daha 
eski olan kardeş ve evlâtlarımızada vakti gelmiş olduğundan yeni ve tatbikatlı 
bir saha açılmış olacaktır. Zâten bu makam ve idrak de son makamdır. Ancak 
Hakk'ın sonsuzluğunda son makam diye bir şey söz konusu değildir. 

Bu ifadeler tarif babındadır. Kişi daha sonra bunları kendi idrakinde istidad, 
kabiliyyet ve çalışması, nispetinde geliştirecektir. Şimdi bu ön bilgilerden 
sonra, yavaş, yavaş konuya girmeye çalışalım. Ve konuya internetten 
indirildiği şekilde sırası ile özet olarak cevaplayıp daha sonra nedenleri ile 
birlikte izahına çalışalım. T. B. 



! Âlemi siz yaratmış olsaydınız nasıl yaratırdınız? (Soru) 
"her şeyi merkezinde bırakırdım!" (Cevap) 



Şimdi gelelim bu hikâyede ki, soruya, "her şeyi merkezinde 
bırakırdım!" sözlerini "Eğer siz olsa idiniz o soru hakkında kendi hayat 
anlayışınız içinde bu cümleyi nasıl düzenlerdiniz.?" 
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Sizde aynı şekilde mi cevaplardınız yoksa kendi geliştireceğiniz bazı yeni 
kelimelerle mi! ifade etmeye çalışırdınız.? Bende size biraz yön gösterici olarak 
bu hususta birkaç soru oluşturayım. T. B. 



Eğer soru sorulan kişi ben olsa idim bu soru hakkında evvelâ mertebe 
tesbitini yapardım ve ona göre değerlendirme yönüne giderdim. 

(a) Evvelâ sorudaki (yaratma) kelimesinin üzerinde dururdum. 
l\lot= Bu hususa, gelen dosyalarda bir iki yazıda temas edilmiştir. 

(b) daha sonra sorunun sadece, âlemin "her şey" yani şey'iyyet yönünü 
kapsadığını ve bu husus üzerinde sadece merkezinde olduğunu diğer 
zuhurlarda, "men/kim" kimlikler üzerinde olamaycağını düşünürdüm. 

l\lot= Bu hususa da, gelen dosyalarda bir iki yazıda temas edilmiştir. 

Anlaşılan, bu hikâyenin sonradan kaleme alınıp düzenlendiğidir. Ve o 
düzenleyen kişinin tevhidî ma'nâ da bilgi sahibi olmayan bir yazar olduğu, 
sadece aktarıcı olduğu anlaşılmaktadır. Çünkü bilindiği gibi "Kamusu 
aşktan/büyük aşk lügati" "Yaratma" kelimesi irfan ehli, tarafından çıkartılmış 
yerine, "zuhur ve tecelli" ifadesi konulmuştur. Çünkü "yaratma" ikilik üzere 
olan bir kelimedir ve gerçekte de sıfat ve zat merteelerinde geçerli bir terim 
ve hüküm değildir. Ancak şeriat ve zâhiri tarikat mertebelerinde kullanılır, bu 
mertebelerde kullananlarda mazurdur. Zâten her hangi bir şeyin o mertebe- 
lerde aslı pek aranmaz örf ve genel kabul görmüş klâsik kelime ve anlayışları 
geçerlidir. "Zuhur ve tecelli" ise hakikat ve marifet mertebelerinde geçerlidir 
ve tekliğin ifadesidir. "Merkezinde bırakırdım" sözü ise sıfat/hakikat mertebe- 
sinin sözü ve hükmüdür. 

O halde soruda geçen "yaratma" ifadesi, sorunun "Ef'âl/şeriat ve zâhiri 
tarikat" mertebesi itibariyle sorulduğu izlenimini vermektedir. Ancak sorunun 
aslî yeri "hakikat" mertebesidir. 

Ve soruya "Aıer şeyi merkezinde bırakırdım!" diye verilen cevap. 
Sadece Hakikat mertebesi itibariyle doğrudur. 

Şimdi soruları özetle cevaplayıp sonra izahlarına çalışırız. 



(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün 
ef âl âlemi içinde" her yönden geçerlimi'dir? 

(1) El cevab "hayır" geçerli değildir. 



(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, 
"merkezindemi" dir? 

(2) El cevab, İnsan eli ve tesiri olmadan hakk'ın eli ile olanlar 
"merkezinde" insan eli ile olanlar ve sıkıntı veren hadiseler 
"merkezinde" değildir. 



(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın 
bütün "enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? 
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(3) El cevab, Hakk'ın iki eliyle halkettiği enfüs, beden âlemimizin 
her yönü "merkezindedir" ancak kendi kullanış eksikliğimizden dolayı 
onu "merkezinden" çıkardığımızdan o yönleri ile merkezinde değildir. 



(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen 
hadiselerin hepsi için onlarda merkezinde'dir diyebilirmiyiz? 

(4) El cevab, Bu husus görecelidir, hadisenin seyrine göre 
merkezdedir veya değildir kararı o zaman verilir. 



(5) karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

(5) El cevab, 4 ün cevabı gibidir, Bu husus görecelidir, hadisenin 
seyrine göre merkezdedir veya değildir kararı o zaman verilir. 



(6) Merkez ne demektir. 

(6) El cevab, gelen yazılarda tarifi yapılmıştı. Bende şöyle dedim. 
"Merkez varlığının içinde huzur bulduğu yerdir. Orada aslını bulup 
kendini tamamlamış olur. " 



(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir. 

(7) El cevab. Fenâfillâh/ sıfat/ hakikat, mertebesinin sözüdür. 



Bütün bunlara verilecek cevapların altında gerekçeleri de 
bulunacaktır. Yani "yeni cümlelerin düzenlendikten sonra ne tür bir 
anlayış ve yaşam ölçüsü içinde yazıldığının belirtilmesi" gerekecektir. 



Şimdi bu soruları özet olarak cevapladıktan sonra tekrar geri dönüp 
nedenleri ile de birlikte incelemeye çalışrız. 



(1) Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın bütün 
ef âl âlemi içinde" her yönden geçerlimi'dir? 

(1) El cevab "hayır" geçerli değildir. 



Bu özet açıklamalardan sonra izahlerına gelelim. 

Evvelâ yukarıda belittiğim, bulunduğumuz yerden bir mertebe daha ileriye 
gitmek ve "bakabillâh" hakikatiyle halka yani, "gerçek beşeriyet/şeriat-ı 
Muhammediyye" ye dönmek olacaktır. Şeriat mertebesine bakış iki türlüdür. 

Birincisi: Kendini tanımadan varlığını ayrı bir varlık olarak görmek ve 
Hakk'ı yukarılarda tahayyül ederek tenzihi bir anlayış üzere hayatını devam 
ettirmesidir. Bu durumda Ef'âl âleminde olan her şey ve kimlikler bu haliyle 
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gerçek, içinde yaşayanlarda gerçek ve muhakkaktır. Kendilerine göre gaflette 
olsalar dahi bu ef'âl âlemi, Cenâb-ı Hakkın da, tasdikiyle gerçek ve 
muhakkaktır. Âyet-i Kerîmeler bunu açık olarak belirtmektedir. 

İkinci yönü ise: Fenâfillâh da, hakikatini idrak etme yolunda, mesafe 
katetmiş kendini ve âlemi tanıma yönünde oldukça mesafe almış, ve neticede 
Hakk'ta fani olmuş, haha sonra Hakk'la bâki olarak ef'âl şeriat 
mertebesi/âlemine gönderilmiş olan bakabillâh ehlinin anlayışıdır. 

Bu anlayış ise, bu sefer, bütün gerçekliği ve hakikati ile, ef'âl/şeriat 
mertebesinin mutlak bir mertebe olduğunu idrak etmiş olması ve yeni hayatını 
bu iki ef'âl/şeriat mertebesi anlayışı içinde yaşamasıdır. Bu anlayışta 
ef'âl/şeriat mertebesi kendine asaleten mutlaktır, ve her bir fert kendi aslı 
üzere gerçektir ve bütün mertebelerde geçerlidir. Kâfir kâfirdir, Mü'min 
Mü'mindir ve kendi hakikatleri üzere gerçektirler. Hüküm, kişilerden çıkan 
fiillerin karşılığı, bu mertebenin vaz ettiği kurallara göre uygulanmaktadır. 

Ef'âl âlemine esmâ ve sıfat mertebesinden bakıldığında her nekadar, 
orasının isimlerin ve sıfatların bir zuhur mahalli, ve her bir ismin o görüntü 
halinde zuhura çıktığı idrak ve anlayışı var isede, bu anlayış o mertebenin 
anlayışına göredir ve mertebe lâtif bir mertebedir. Ef'âl âlemi ise kesif bir 
mertebe olduğundan esmâ ve sıfat mertebesi bakış ve idraki sadece, idraki bir 
irfaniyyet anlayışıdır. İrfan ehlinin bu anlayışı şeriat/Ef'âl âlemindeki hükümleri 
hükümsüz kılmaz. Orada sait ve şaki vardır ve ayrıdır, göreceği muamelede 
ayrıdır. Çünkü oranın ehli olan birinci bölümdekiler kendilerinin farkında 
olmadan kendilerini var kabul etmişlerdir. Bu kabulleri kendilerince bir hüküm 
olduğundan emir ve nehiylerin üzerlerinde ki hükmü de işleycektir. 

Ef'âl âlemine ikinci bakış içinde olan Arifler ise, her iki bakışı bünyelerinde 
toplayıp gerek hayali ve gerek gerçek üzere olan varlık anlayışlarını, kendi 
bünyelerinde her iki yöndende kimlikleri kendi hakikatleri üzere var kabul 
etmişler, muamelelerini ona göre yapmışlardır. Zaman gelmiş karşılarındakini 
düşman görmüş savaşmış, bazılarını dost görmüş, muhabbet etmiştir. İlmi ve 
İrfani yönden her ikiside Allah'ın bir ismini ortaya çıkarıyor olsalar bile, bu 
husus ilmi bir husus olup bu sahada, zeminde fiil âleminde geçerli değildir. 
Burada geçerli olan "bende ben, sende sendir" ve bu ayrı iki benlik genelde 
hep çatışmadadır Aslında ilmi olarak bakınca "bende ben, sende ben" dir. 



Diğer insanlara göre yaşam hiçte böyle değildir, kendilerini mutlak ma'nâ 
da bireysel olarak var zannedenler ve hayata bu açıdan bakanlar. Bu halde 
şeriat mertebesi, hiç şüphesiz vardır, ve bireyin varlık kabulü üzere mutlak 
gerçektir. O halde herkes aynı merkezde değildir. Ve kendi merkezleride 
değişken ve geçicidir. Yani mutlak bir merkezleri yoktur. Dünyaya gelen 
çocuğun bulûğ çağına kadar merkezi başkadır, Bulûğ çağı ve gençlik merkezi 
başkadır, orta yaşlılık ve ileri yaşlılık merkezleri başkadır. 



Ancak bu hakikati Yaklaşık yedi milyara yakın insan topluluğundan 
milyonda kaçı bilmektedir. Rabb'ımıza şükrederizki, bu yüzdenin içinde 
bizlerde varız. Ve mevzularımız hep tevhid konularından olduğu için, sanki 
herkese göre bu dünya kâinat anlayışı böyle imiş zannediyoruz. İşin aslı ise 
genelin hayata bakışı, beşeri benlik yönündendir ve bu da bu mertebede 
geçerlidir. 
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İşte gerçek tevhid ehli de bu mertebede bu hükümlerin gerçeğini kabul 
ederek, aynı zaman da hakikat-i itibariylede hayata bakarak yaşamını 
sürdürmektedir, eğer böyle olmasa insanlarla ünsiyetini sağlayamazdı. 

Şeriat ehline göre ef'âl âlemi mutlak vardır, ve kuralları yapılan fiilere göre 
geçerlidir. Marifet ehline göre ise şeriat/ef'âl âlemi hem hükmen hemde fiilen 
vardır. Ve kurallarına uymak mutlak lâzımdır. 

İçinde bulunduğumuz ef'âl/şeriat mertebesi zıtlıklar üzerine kurulduğundan 
buranın merkezi "merkezsizlik" üzerine kurulmuştur. Yani burası "merkezsizlik 
merkezi"û\v. "Her şey tek bir merkezde değildir." Bu mertebede hüküm 
görünene göredir, gayba göre değildir. 

Mevlânâ Hz. "Burası fark âlemidir burada birlik olmaz" demiştir. 

YDODİ a fre/C^ o L 7x<L' n * /O (pY<^>/<W /O 2 af'KY 
(pt a D4prj© DPTD 

f ♦<z>Yaoo3pDvDUDLoo<üü™üv/Q'U 

(Kalehbitu ba'duküm liba'din aduvv veleküm fil'ardu müstekarrun ve 
metâun ilâhîn.) 

(A'râf-7/24). "Buyurdu ki: Bâzınız bâzınıza düşman olarak -yeryüzüne- 
ininiz sizin için yerde bir zamana kadar bir ikâmetgâh, bir faydalanma 
vardır. " 

/<'-.D<™D XX\fl>u\ PD<UyPD£ 7P/u[¥0Du pD^ M TÜ ctf'KYqy|a 
™/<='© ÜZSü 

/('1 1 □L/<Yl/lü<=Dn oo®/fDD 5Ds£ □ I aDD'I D=>T(pD^/£D0D^ I /□'! 

r<v™TU 

□□□ff'OrjDÇDİ 

(Kulnahbitu minhe cemîan fe immâ ye'ti yenneküm minnî hüden 
femen tebia hüdaye felâ havfun aleyhim ve lâhum yahzenun.) 

(Bakara-2/38.) "Dedik ki: O cennetten hepiniz aşağıya ininiz. Eğer 
benim tarafımdan size bir hidayet gelir de her kim hidâyetime tâbi 
olursa artık onlar için bir korku yoktur. Ve onlar mahzun da 
olmayacaktır. 



Ef'âl şeriat mertebesinde varlıkların ne kadar bariz ve kimliklerinin mutlak 
olduğu açık olarak bu Âyeti kerîmeler ile hemen anlaşılmaktadır. Ve bunların 
bu mertebe te'vili olmaz çünkü hüküm Hakkındır. Bâzınız bâzınıza düşman 
olarak -yeryüzüne- ininiz. İlâhi hükmü ne kadar açıktır, ve yer yüzüne 
indirilenler, Adem, Havva, İblis, melekler, olduğu bellidir. O halde burada 
mutlak sulh olmayacaktır, çünkü düşmanlık kaynakta vardır, o halde zıtların 
olduğu yerde bir merkez olmaz. O halde hiçbir şey karşı tarafa göre 
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merkezinde değildir, gaye burada bu zıtlıkları bir bünyede toplayıp merkezi 
oluşturmaya çalışmaktır. 

"Cemîan ininiz" hükmü ise, her nekadar bahsedilen dört varlık isede, 
ayrıca kıyamete kadar bu zıtlıklar üzere geleceklerdir. O halde bu mertebede 
kıyamete kadar tek bir merkez olmayacaktır. 

Bu dünyada, fizik olarak balığın merkezi su, bitki, hayvan ve insan'ın 
merkezi toprak, Çin'in merkezi ateş, meleğin merkezide nur'dur. Melek hariç, 
diğer varlıkların yardımcı merkezide hava'dır. Böylece fizik bedenlerin merkezi 
yaşadıkları sürece (anasır-ı Erbaa/dört unsur) "toprak, su, ateş, hava')dır. 

"kim hidâyetime tâbi olursa" Yani gelen hidayetçi/davetçilerime tabi, 
"emri teklifi" ye uyarsa! Bu ifade hakkın merkezidir. Bunun dışına çıkanlar 
merkezden ayrılmış olurlar. 

"artık onlar için bir korku yoktur. Ve onlar mahzun da 
olmayacaktır." İfadesi ise Hakk'ın merkezine tabi olanlardır. 

'iPO^üa /{'->'<{ □(*/<'•□ f'<=/<pD lY^> □> f ♦ [üÇ/^ad. üu/lüO/oa □ 
]!□<=□□ I *DD<<=>Da ÜPÜ 

□□='Df'lDc/<=>a 'Qİ vDDu/<^>a ü('\ □!_ 65D0Dn 

(Ellezi halâkal mevte vel hayate li yeblüveküm eyyüküm ahsenü 
amelâ ve hüvel azizül gafur.) 

(Mülk-67/2.) "O ki: Ölümü ve hayatı yarattı, hanginizin amelce daha 
güzel olduğunuzu imtihan için ve O, hakkıyle galiptir, çok 
yargılayandır. " 



"hanginizin amelce daha güzel olduğunuzu imtihan için" 

Görüldüğü gibi bu ve benzeri Âyet-i Kerîme'lerin kulun varlığını ve mükellef 
olduğunu bildirmekte, mükellefinde şeriat mertebesi yönünden sorumlu 
olduğunun hiç te'vili yoktur. O halde her kul başka başka amel edeceğinden 
merkezleride başka olacaktır. 



□□'□lvDD0/<=>a DOİY2DL 6D<D<™dIpu ' Â,aD □ □ n /( Y^Y<2 □ □ Y2 o|_' 
□□İD- ÜE\ ¥DD<^Y^>üL üçü 

(Velillezine keferu bi rabbihim azabü cehennem ve bi'sel masîr.) 

(Mülk-67/6.) "Ve Rab'lerini inkâr etmiş olanlar için cehennem azabı 
vardır. Ve ne fenâ dönüş yeri..." 



Görüldüğü gibi bu Âyet-i Kerîme de kişinin varlığı hakkında çok açık olarak 
bir delil teşkil etmektedir. Yani kişi vardır, ve şeriat metebesinin kurallarına 
uymaz ise gideceği yeri, merkezi bellidir. Bu yönüyle hadiseye bakıldığı zaman 
kul sadece kendinin zuhur mahallidir ve amellerinden sorumludur. 
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ÜDüf \'<=DOAjD\i PdUdL/<'-.ü™ü<=üü '[♦<<=<=>aDİ_ DYçD 
(Vallahu halâkaküm vemâ ta'melûn.) 

(Saffât-37/96.) "Halbuki, Allah, sizi ve yaptığınız şeyi "amelleri 
yaratmıştır. 



Bu âyet-i Kerîme'nin hakikat mertebesinden te'vili vardır, fakat oraya 
göredir. Aslı ise şeriat mertebesinden, amelleri halketmesi, amellerin cinslerini 
bildirmesi ve bunları uygulayacak güç ve kuvveti vermesidir. 

<-PD0D<©Da □< f DoYa f<-*\|/M /<W<^pYU aOM2 (^□©□a 
<-PD0D<©Ya/3'© DçD 

6'| L'üTUzDv/OaDL YT/ltoYa a<- f'O lv™Dv/OpDg ooDYyaüL af* 
<^Ya/<wU^Ta 

□□=□1 [ v-YDW<=Y<=> °o3/ı üLüL 

(Kul innemâ ene beşerun misliküm yuha ileyye ennemâ ilâhüküm 
ilâhun vâhidün festekîmû ileyhi vestağfiruhu ve veylün lil müşrikîne.) 

(Fussilet-41/6) "De ki: şüphe yok ben sizin gibi bir insan/beşerim, bana 
vahy olunuyor ki: Sizin ilâhınız muhakkak ki, bir tek ilâhtır. Artık O'na 
yönelin ve ondan mağfiret dileyin ve müşrikler için helâk - 
kararlaştırılmıştı. " 



Âyet-i kerîme de Efendimiz hakkında geçen "bende sizin gibi bir beşerim" 
diye ifade edilen yönünün merkezi, şeriat mertebesidir. "bana vahy olunuyor" 
tarafının mertebesi/merkezi ise bakâbillâh mertebesidir, bunları birleştirerek 
yaşamak, her iki merkezinde hakkını verek yaşamak tam kemâlât merkezidir. 

Efendimiz bir bakıma şeriat mertebesi itibariyle "abdühu" beşeriyet 
kulluğu. Risaleti ise Ulûhiyet kulluğu yani Habibliğidir. Merkezlik bunları 
birlikte yaşamaktır. İşte yukarıdanberi ifade etmeye çalıştığımız bu mertebeye 
bu mertebenin iki haliyle birlikte idrak etmeye çalışmaktır. İşte son kemâlât 
böyle bir yaşamdır. 

Yukandada bahsedildiği gibi "her şeyi merkezinde bırakırdım!" tarif ve 
tabiri sadece "Fenâfillâh" mertebesinde ve âlemler mükevvenât hakkında 
geçerlidir. Burası "şey"iyyet mertebesidir. "Men/kimlikler yani düşünen 
varlıklar mertebesi değildir. 



NOT= İlgisi dolayısıyla İrfan mektebi kitabımızın sekizinci bölümünden 
küçük bir aktarma yapalım. 



Kûr'ân-ı Keriym; Fussilet Sûresi (41/53) Âyetinde bu mevzua işaret vardır. 
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f*<vDy/<YlYD'l/©Da fVv £üL YVpDs? ♦] a fYe pD™YnpD<! ♦a/ 
<yW VD'™DD dysd 

f ♦<=Dn 1~D<©Da □aY<2DDY2 YV/-.D-! /<D<=>Dİ_Da 6'<Ilü^t>a 1~D 

<©0a/(\0o □£□< [□(pDvD < ! 

□□ooD[vlp( *J/fü( Y<3'- 

(Senürihim Âyatina fil afaki vefi enfüsihim hatta yetebeyyene lehüm 
ennehül Hakk'u) 

Meâlen; 53. "Yakında onlara ufuklarda ve kendi nefslerinde olan 
âyetlerimizi göstereceğiz, tâ ki, onlar için O'nun hakk olduğu ortaya 
çıksın." (Yani merkezinde olduğu ortaya çıksın) 



Hâli: Bu mertebenin hâli ile hallenmektir. 

Kûr'ân-ı Keriym; Kasas Sûresi; (28/88) Âyetinde bu hâle işaret vardır. 

] Ya J ♦ ^>Ya <-] <□□□□ ♦ a p/U ^>Ya Y[ ♦ <^^>a DzjDU '^ÜÜ^l 

) dL assa 

Yf/[D<z>YaDL V-.V<=>a '["□<=> öfü^uüL 1 Ya ao A Y<z>pDİ * J/f □( '<3 
'•->üf'l 

(Velâ ted'u meallahi ilahen âharu lâ ilahe illâ hû Küllü şey'in helikün 
illâ vechehu lehülhükmü ve ileyhi türcaun.) 

Mealen: "Allah la beraber başka ilâh arama ondan başka ilâh yoktur O 
nun vechinden başka her sev helâk olacaktır. Hüküm onundur. O na 
döndürüleceksiniz. " 



Buraya irfanı bir şiir ilâve eldim. 

Hep kitabı Hak'tır eşya sandığın, 
01 okur kim seyru evtan eylemiş. 

Eşya sandığın bütün bu âlemin hepsi, Hakk'ın bir kitabıdır, 

Bu kitabı ancak bütün mertebeleri/vatanları seyr etmiş olan okur. 



Yaşantısı: Nefis mertebelerini bitirip, Tevhid-i Ef'âl-e varan kişinin sıfatı, 
evvelâ kendi varlığında tevhid-i oluşturmasıdır. Nefs-i Sâfiyede beşeri 
varlığından tamamen soyunmuş olarak, hiçlik, yokluk, renksizlik halinde iken, 
burada hakikati yönünden tekrar kendi özel ve Hakkani kimliğine ulaşmasıdır. 
Eski birimsel varlığının başka bir idrâk ve varlıkla değişmesidir. 
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Bu seyr tamam olunca kişi çalışmasını dış âleme çevirir ve orada Tevhid 
idrakini oluşturmaya başlar. Bu makamın anahtarı ve yükselticisi "FETTAH" 
ismidir. İşaretini ehli bilir. Mürşidinin himmeti irşadıdır. "Hakikat mertebe- 
si"nin başlangıcıdır. 

Bu hususta kısa bilgi sunmağa çalışalım. 

Bu mertebede kişi, daha evvelce görmüş olduğu, "ENFÜSİ" yani kendi 
nefsinde yaşadığı hakikatleri bu defa "AFAKİ" yani dış âlemde yaşamağa 
başlar. 

KÛR'ÂN-I KERÎM'de, bu hakikati ilk defa idrak edip yaşayan kimsenin 
İbrahim (a. s.) olduğu bildirilmiştir. 

"Yakında onlara ufuklarlarda ve kendi nefislerinde olan Âyetlerimizi 
göstereceğiz tâki, onlar için O nun Hakk olduğu ortaya çıksın. (41/53) 

Kelâmı İlâhisi bunu çok güzel anlatmaktadır. 

Bu mertebeye ulaşan kimse ALLAH'ın Âyetlerinin, yani işaretlerinin Hakk 
olduğunu müşahede eder. Böylece oluşan bütün fiillerin hakk'ın fiilleri 
olduğunu YAKÎN bir bilgi ile idrak ederek yaşamaya başlar. 

Oldukça zor olan bu yaşam halinde kişinin çok dikkatli olması gerekir. 
Karşısına çıkan her fiilin, her şeyin, müspet veya menfi ne olursa olsun 

hepsinin Hakk ve Hakk'tan olduğunu bilmesidir. Ancak Bu idrak ediş 

buraya ulaşanlara has bir hükümdür. Buna çok dikkat edilmelidir. 

"O nun vechinden başka her şey, helak olacaktır, hüküm onundur, O na 
döndürüleceksiniz. " 

(28/88) Kelâmı İlâhisi de, bu mertebede çok açık ifadesini bulmaktadır. 

Her ne kadar bu Âyet-i Kerime'nin gelecekte kıyamet hadisesi ile ilgisi var ise 
de, yaşadığımız günde de geçerliliğini koruyup bu mertebeye ulaşan kişi 
yaşantısında ve idrakinde fiillerin ve eşyanın her yönüyle Hakk'ın değişik 
mertebelerden, ayrı ayrı zuhurları olduğunu bilmesi anlamındadır. 

Böylece bu günden, kendiliğinden âlemin kıyameti kopmuş, yani zaten, 
zan ettiğimiz, fakat aslında sadece isimlerden meydana gelmiş olan eşyanın 
hakikati ortaya çıkmış olur. Eşyanın hakikatini arayanlar neticede bu 
mertebenin idrakine ulaşırlar. Bu hüküm de Hakk'ın hükmüdür ve gerçekte 
görüldüğü gibi her şey O na döndürülmektedir, burada döndürülme kelimesi 
çok iyi anlaşılmalıdır. Bu mertebe, kişinin kendi İlâhi varlığı, ile ef'âl âleminin 
birleştiği, bütünleştiği ilk tevhid mertebesidir. 



İşte bu yüzden burası dostluk, yani hullet mertebesidir. İbrahim (a. s.) 
mm Halil olması bu yüzdendir. Kendinin ve bütün varlıktaki fiillerin Hakk'ın 
fiilleri olduğunu, dolayısıyle kendi vasıtasıyla Hakk'ın icraatta bulunduğunu 
idrak etmesidir. Bu mertebenin kemâli (fenâ-i ef'âl) dir. Bu mertebe de 
kesin olarak bilinmelidir ki; âfakta ve enfüste hiç bir şeyin faaliyeti yoktur, 
bütün faaliyyet Hakk'a mahsustur. 

(LÂFAİLE İLLÂLLAH) dır. İşte bu yüzden her şey merkezindedir sözü 
burada geçerlidir, çünkü kulun kulluğu kalmamıştırki ayrıca bir değerlendirme 
yapabilsin. Gerçektende bu mertebede şey'iyyet/mükevvenâtta her şey 
merkezindedir. 
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Muhtemeldirki, Mûsâ Muslihiddin efendinin o günlerde yaklaşık olarak bu 
idrakler içinde yaşamakta olduğunu ifadelerinden anlamamız çok zor 
olmayacaktır. Allah (c.c.) hepsinden razı olsun. 



(2) Zelzele, toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, 
yangın, açlık, savaşlar, ırk ayrımcılığı, yoksulluk v.b. bütün bunlar, 
"merkezindemi" dir? 

(2) El cevab, İnsan eli ve tesiri olmadan hakk'ın eli ile olanlar 
"merkezinde" insan eli ile olanlar ve sıkıntı veren hadiseler 
"merkezinde" değildir. 



İnsan eli ve tesiri olmadan, hakk'ın eli ve kudreti ile olanlar, Zelzele, 
toprak kayması, fırtına, yağmur, yıldırım çarpması, yangın, açlık, gibi 
hadiseler hakkında zâhiren "merkezinde" dir, diyebilir isekte! Aslında bu 
hususta sadece susup ibretle seyretmek daha isabetli bir durum olacaktır. 

Çünkü bütün bu hadiselerin içinde yaşayan insanlar var ise, ve bunlarda 
başlarına gelen, bu felâket ismini alan, olaylardan zarar görüyor ise, o zaman 
bunlara merkezindedir dediğimizde, "Hakk'a haşa şuur altı merhametsiz" 
damgası vurulabiliriz. Cenâb-ı Hakkı bu şekilde tanımak ise olmayacak bir 
iştir. Mülk onun dur ve dilediği gibi tasarruf eder, kimsede hesap soramaz. 

Bir an kendimizi bir zelzele veya yangın içinde bulalım ve gerçekten 
hadisenin sonunda, hiçbir şeyimiz kalmamış olsun, ki, televizyonlarda bunlara 
şâhit oluyoruz. İşte bu soruyu o halde olana sormalıyız, vereceği cevap tabii 
aldığı eğitim düzeyine göre olacaktır. Kimileri isyan edecek, o zaman hadise 
merkezinde olmayacaktır. Kimileri olabildiği kadar tevekkülle karşılayacak 
onlara görede hadise bu yönüyle merkezinde olacaktır. Bu tür hadiselere 
edeben Allah'ın fiili olduğundan mülk'de, onun olduğundan mülkünde de 
dilediği gibi tasarruf edbileceğinden hükmen merkezindedir diyebiliriz. 

însan eli ile olanlar ve sıkıntı veren hadiseler "merkezinde" 
değildir. 

Çünkü karşı tarafa zarar vermektedirler, bu ise şeriata ve insanlığa aykırı 
olduğundan kabullenilecek bir hadise değildir o halde merkezinde değildir. 

Evimize giren hırsızı veya ailemize kötülük yapmaya kalkan bir kimseyi 
hak'tır diye kendi mülkümüzde istediği gibi tasarruf etsin diye meydanı ona 
bırakıp oradan ayrılıp gidermiyiz? yoksa sonuna kadar canımızı ve malımızı 
korumak için bütün gücümüzle kavga edermiyiz.? 

Allah göstermesin bir savaş halinde karşıdan biri gelmiş ve canımıza kast 
etmek fiilinde bulunmuş ise, hadi buyur beni vur sen nasıl olsa haksin, deyip 
boynumuzu uzatırmıyız yoksa bizde onun canına kast edip öldürmeye ve 
böylece onu durdurmaya çalışırmıyız.? 



(3) Gene, Yukarıdaki cevap gerçekten hiçbir şey ayırmaksızın 
bütün "enfüsi beden âlemi içinde" de her yönden geçerlimi'dir? 
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(3) El cevab, Hakk'ın iki eliyle halkettiği enfüs, beden âlemimizin 
her yönü "merkezindedir" ancak kendi kullanış eksikliğimizden dolayı 
onu "merkezinden" çıkardığımızdan o yönleri ile merkezinde değildir. 



Fıtri yapısı itibariyle, "enfüsi/beden âlemimiz" her yönü ile merkezindedir, 
içinde bulunan bütün a'zâları birbirleriyle son derece uyumludur. 

Ancak bu enfüsi beden mülkünü kullanma kılavuzuna, "Kur'ân ve hadîs" 
uymadığımız zaman kötü kullanım yüzünden onun halini merkezinden çıkarıp 
ona haksızlık etmiş oluyoruz ve neticede ağrı ve ızdırabı beden yönüyle gene 
biz çekmiş oluyoruz, bu yüzdende enfüsümüzü yani beden mülkümüzü tabiî ki 
mes'ûlü biz olarak, merkezinden çıkarmış oluyoruz. 



(4) Karşımıza çıkan her türlü eksi ve artı diye ifade edilen 
hadiselerin hepsi için onlarda merkezinde'dir diyebilirmiyiz? 

(4) El cevab, Bu husus görecelidir, hadisenin seyrine göre 
merkezdedir veya değildir kararı o zaman verilir. 



Karşımıza çıkan her türlü eksi hadiselerin, sebeb kaynağı eğer biz isek, o 
zaman biz suçlu olduğumuzdan bu hadiseyi merkezinde olarak kabul 
emedeyiz. 

Eğer elimizde olmayan ve bizim dahlimiz olmayan bir sebeten dolayı 
başımıza eksi bir hadise gelmişse burada yapılacak davranış edeben susmak, 
veya, 

hoştur bana senden gelen, 
ya hil'atü yahud kefen, 

diyerek merkezinde görebilme iradesini görterebilmektir. 

Ve artı diye ifade edilen hadiselerin hepsi için onlarda merkezinde'dir 
diyebilirmiyiz? Artı diye ifade edilen husus mühimdir, ve ölçüsü nedir buna 
bakmak lâzımdır, artı nefsimiz istikametinde ise baştan merkezinde gibi 
görünür, daha sonraki aşamalarda merkezinden çıkarmış olabilir bu hususa 
çok dikkat edilmesi lâzım gelmektedir. 



(5) karşımıza çıkan her türlü artı-iyi hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

karşımıza çıkan her türlü eksi-kötü hadiseye merkezinde'dir, 
diyebilirmiyiz.? 

(5) El cevab, 4 ün cevabı gibidir, Bu husus görecelidir, hadisenin 
seyrine göre merkezdedir veya değildir kararı o zaman verilir. 



(6) Merkez ne demektir. 

(6) El cevab, gelen yazılarda lügat tarifi yapılmıştı. 
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Bizde merkezi üçe bölerek şöyle diyelim. 

(1) Merkezi mutlak. 

Ulûhiyet mertebesindeki merkezdir. Bütün âlemin tek bir merkezidir. 
A'mâ'iyyet ve ahadiyettir. 

Bunun varlığa/kevn/zuhura, dönük diğer ifadesi ise. "Tüm olarak bu 
varlığın gerçek yüzleri ile kendi mertebelerinde korumağa Ulûhiyet adı verilir" 
A.K.C.İ.K. 

Her varlığı kendi merkezinde korumaktır. 

(2) Merkezi izafi. 

İsimlendirilmiş izafe edilmiş merkez. 

Aslında bireyin merkezi kendisidir. Bu da iki türlüdür, nefsi bir hayat 
yaşıyor ise nefs âlemidir. İlâhi bir hayat yaşıyor ise ruh âlemidir. 

Kişi nefs âleminde yaşıyor ise, nefsi itibariyle o sürede hangi hadisenin 
hükmü altında yaşıyor ise merkezi odur. Hadiseler değiştikça merkezide 
değişir. 

Rûh âleminde yaşayan insan içinde öyledir, terakki ederken oda hangi rûh 
hali/mertebe'sinin içinde yaşıyorsa onun da merkezi odur. 

İnsân-ı Kâmilin merkezi ise, evvelâ kendi ente olan aslında enesi, geniş 
ma'nâ da ise Allah'ın Zât-î tecellisidir. Böylece İnsân-ı Kâmil mahlûkatın 
merkezidir, böyle olması dolayısıyla sâliki, sâlikin mertebesi itibariyle bir 
mertebe yukarıdaki mertebeye ulaştırması yönüyle sâlikin mertebsi ve 
merkezi değişmektedir. 

Bazen kulundan Hakk görünür merkez kul olur. Bazende Hakk'dan kulu 
görünür merkez Hakk olur. Lâm ile Elif gibi bütün âlemde el ele boy gösterip 
seyran ederler. 

(3) Merkezi muallâk. 

Boşta olan kesin bir yere bağlı olmayan değişken olan. 

Şeriat mertebesinde, merkez kuldur, çünkü emir ve nehiyler ona gelmiştir. 
Kendisine cennet ve cehennem, varacağı iki merkez olarak sunulmuştur, ve 
bunların içinde, kendisine cennet amelleri tavsiye edilmiş, cehennem amelleri 
ise nehyedilmiştir. Bu şekilde kendisi mükellef olduğundan muhatap olunan 
merkezdir. 



Dünyadaki davranışları itibariyle sonunda bu iki merkezden birine gidecek- 
tir ve o merkezle/merkezleşecek, özdeşleşecektir. Bu yüzden daha henüz 
nitece belli olmadığından burada merkez muallâk yani her iki yönede kayması 
muhtemeldir. 



U( f'0D<=7ODnl /<'-,YnPDlp<U'a Y( f'N'2/£YU/<'-ıDi)DQQDa '!"♦< 
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=D)DD,Yh*Dİ adi □□pDQ2Dİ aüL □=yOD<D<»a '<'->□<=> ü3DuDüDL 

P=/R,ü( 

□□dl'D'-£rj^'-ıD<<=rjurj<=> 

(Vallahu ahreceküm min butni ümmehatiküm lâ ta'lemune şey'en ve 
ceale lekümüssem'a vel ebsare vel ef'ideh lealleküm teşkürun.) 

(Nah 1-1 6/78.) "Ve Allah sizi analarınızın karınlarından hiçbir şey bilmez 
olduğunuz halde çıkarır. Ve size tefekkür edesiniz diye kulaklar, 
gözler ve kalpler verdi. " 



Âyet-i Kerîme de kişinin dünyaya geldiği zaman hiçbir şey bilmediğini 
hayatının gelişmesi için bir eğitim görmesini bunun içinde kendisine gerekli 
olan azalarının verildiğini, hayatı boyunca hangi tarafı seçerse merkezinin 
orası olacağını açık olarak bildirmektedir. Bu durumda, merkezi muâllâk'tır. 

6Y7iaD^lDD<»aaf'™Y(pDv/rjpD£ pdd *<<=>□ f'U □ M oojbl/bYL * 
<3'^Y^>üL D0THD 

□[♦<^^>a D<fYa 6p/u[vODu '[*<<=&a '('^Y2 Ytv^Dİ af'©f'-ı 
□|j.pnU ülA Da 

□□»Dİ ¥□□© *J/fc( Y<3'- f*<=Dn 

(Veli külli vichetün hüve müvellîhe festebikulhayrat eyne mâ tekünü 
ye'ti bikümüllahu cemîan innellahe alâ külli şey'in kadîr.) 

(Bakara-2/148.) "Her birinin bir kıblesi vardır, o yüzünü o kıbleye 
döndürür. Artık hayırlı işlere koşunuz. Siz her nerede olursanız olunuz 
Allah Teâlâ hepinizi bir araya getirir, şüphe yok ki Allah Teâlâ her şeye 
kadirdir. " 



Görüldüğü gibi bu Âyet-i kerîmede de ifade ne kadar açıktır. Yani insan- 
ların her birinin yöneldiği bir yön vardır ve orası onun kıblesi yani merkezidir. 
O halde şeriat mertebesinde ve zâhir âlemde ne kadar insan varsa o kadar 
merkez vardır hükmü ortaya çıkmaktadır. 

< fY™ 2 p <! 6'A,f'™/OQİDİ_ YTlv™D2 '<lv| ♦Q2Ya<-palY2 f* 

<DdLüL D0ZPD 

/<'v/©DaDL 1 Ya D^Z'uf'ODu 5De üZİ ¥<D^>a '<'-■□<=> f ♦ 1 K/ a 

□□6af f 'OY^a'U 

(Ve vassa bihe İbrâhîmü benîhi ve ya'kubü ya beniyye innellahestafa 
lekümüddîne felâ temutünne illâ ve entüm müslimun.) 
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(Bakara-2/132.) " Ve bunu -dinini- İbrahim de oğullarına vasiyette 
bulundu, Yakup da. -Her biri dedi ki- Oğullarım; şüphe yok ki Allah 
Teâlâ sizin için İslâm dinini seçti. Binaenaleyh sakın siz ölmeyiniz, 
ancak müslüman olduğunuz halde ölünüz." 



Görüldüğü gibi bu Âyet-i Kerîme de merkez gösterilmiştir. Oğullara hayali 
merkezlere kapılmasınlar diye, açık olarak gerçek merkez istikameti işaret 
edilmiştir. 



Bende şöyle dedim. "Merkez varlığının içinde huzur bulduğu yerdir. 
Orada aslını bulup kendini tamamlamış olur." T.B. 



(7) "merkezinde bırakırdım!" sözü sizce hangi mertebenin sözü 
olabilir. 

(7) El cevab. Fenâfillâh/ sıfat/ hakikat, mertebesinin sözüdür. 



Yukarıda bahsedilen, Fenâfillâhdan sonra gelinen, baka billâhda, kişi tekrar 
Ef'âl âlemi şartları içine girer ve tekrar şeriat hükümlerine tabi olur ve merkezi 
merkezsizlik olur, yani çok merkezli sahaya dönmüş olur. Şeriat tarikat 
mertebesinde çoklu merkez vardır. Hakikat mertebesinde ise ilim olarak tekli 
merkez vardır fakat bu âlemde genel tatbikat sahası yoktur, oraya ulaşabilen 
kişilerin bilinçlerinde ve tevhid zevklerinde vardır. 

□□ □ f y™{ ♦ [i/L <=> 4p © 6 aA <=>Ta/ W© a f <-¥©YD 
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(Rabbî erini ünzur ileyke kale len terânî) 

(A'râf-7/143.) "Ey Rabbiml. Bana varlığını göster sana bakayım. 
Cenâb'ı Hak da- buyurdu ki: Sen beni katiyyen göremezsin." 



Yukarıdaki Âyet-i kerîmede de Mûsâ (a. s.) merkez arayışını görmekteyiz. 
Ancak merkez yolunun kendine kapalı olduğu belirtilmekte bizlere ise merkez 
yolu sonuna kadar açık olduğu ifade edilmektedir yeterki biz istikametimizi 
gerçek merkezimize döndürelim. 

Ümmeti Muhammedin merkezi (Men reani fekat reel Hakk/bana bakan 
Hakk'ı görür" hükmü ile evvelâ Efendimiz (s.a.v.) onun varlığında da, 
varlığında olan Hakk müşahedesine ulaşmaktır. Cenâb-ı Hakk bu çok merkezli 
yerde asli merkezimizin yolunu şaşırtmasın. Ahirette ise cennet ve cehennem 
olamak üzere iki merkez olacaktır. Birde az bir gurup olarakta A'raf merkezli 
olacaktır. 



Faydası olur düşüncesi ile bazı merkez yazıları ile devam edelim. 
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Hızır (a. s.) ın merkezi, şer'an geçerli bir merkez değildi sadece bâtında 
olandı insanlar üzerinde tatbiki mümkün değildi. Mûsâ (a. s.) şeriat merkezi ise 
zâhiren bütün halkın uymak zorunda olduğu adalet merkezi idi. 

Mûsâ Tenzîh, Hızır teşbîh, İkiside bir birine zıt merkezdir, bunları Tevhîd ile 
toplamak ise hepsinin merkezidir. Bu da tevhîd-i Muhammed-î İnsân-ı Kâmil 
makamıdır. 



Şeriat mertebesi de, şeriat mertebesi yönünden merkezdir, ancak 
uyulması gereken kurallar mertebesidir, uymayanlar merkezden dışarı çıkar o 
kadarda ceza yer, cezayı yiyince de merkezine gelir. 



Çiçek koparılması hakkındada küçük birkaç cümle söyleyelim. 

Çiçeğin koparılması da bir makam icabıdır, çünkü o çiçekteki cüzlere 
ihtiyaç vardır, çiçeğin kendi kendine zikrinden, içindeki ecza sebebiyle bir 
insan varlığına şifa vermesi için koparılması daha efdal, daha faziletlidir, 
lokman hekim ve diğerleri bunu yapmışlar, ve yapılıyor, bunların hepsi birer 
mertebedir. O çiçek koparılmadan sadece seyirlik için duruyorsa bundan 
gözler bakanın idrakine göre haz duyar, bu hazlar, bazılarınca nefsi bazılarınca 
duygusaldır. 

Eğer o çiçek koparılarak bir ilâç içine şifa olmak üzere içindeki cüzleri 
alınıyor ve böylece bir insanın derdine deva oluyorsa o çiçek veya bitki, 
bundan daha çok memnun olacaktır. Çünkü varoluş gayesi insana hizmettir. 
Bu şekilde koparılan çiçekler veya diğer bitkiler, insana ulaşmak sebebiyle o 
kanaldan miraçlarını yapmış olacaklarından, kendileri için daha efdaldir. Ancak 
keyfî, koparılan çiçeklere yazık olur, ancak onlarda çayıra çıkmaya imkânı 
olmayan kimseler, onları seyrettikleri zaman gözlerine nur olurlar. 



Bâtın âlemi denge üzere zâhir âlemi dengesizlik üzeredir,Mûsânın dengesi 
kendine göre, Fir'âvn'ın dengesi kendine göredir. Zenginin dengesi zengine 
göre fakirin dengesi fakire göredir. Ama birirlerine göre denge ve merkez 
değildirler, hepsinin merkezi başkadır. 



7 kl'v<=xxYİy p (pror^> f ♦md<! 1 L nnn 

(Velâ yerda li ibâdihilküfra) 

(Zümer-39/7) "Fakat kulları için küfre razı olmaz." 



Küfür merkezinde olmadığından Cenâb-ı Hakk ondan razı değildir. Ve bu 
kimseleri îmâna yani merkeze gelmesi istenmektedir. 



Yaşanan hayatın hepsi bir zannediştir. Ve bu zannediş kendi asılları üzere 
sabit olduğundan, ehli zâhir dünya ahret, kendini kendi ile var zanneder, ve 
bu yerde geçerli olan bir husustur. İşte bu yüzden hiçbir varlık için kendinden 
başka merkez yoktur, kendine göre diğerleri merkezde değildir. 
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İşte bu yüzden, şeriat mertebesinde kısas vardır, kısas yapıldığında adalet 
yerine gelmiş böylece o hadisede merkezde yerine gelmiştir. 



Zât-ı mutlaktan ilk zuhur eden hayat/Rûh'dur, ancak ilk zuhur eden sıfat 
ilimdir. İlk zuhur eden rûh'dur, ilim onun üzerine vaki olur, ilim ile rûh 
birleşince, a'yân-ı sâbiteler lâtif varlıklar, olarak ilmi ilâhî de peydah olurlar, ve 
rûh'da kimlik alırlar. Oradan nur mertebesine intikâl edince her a'yânın 
özellikleri belirir, buradaki özelliklerine nefs denilir, şerrede hayrada 
kabiliyetleri vardır. 

Nefs mertebesinden beden mertebesine intikâl edince, bu nefisler "nefes" 
olup hareket haline dönüşürler, ve mükellef olurlar. Bunların ismine de 
"abd/kul" denir. Ve belirli hükümlerle yaşanması istenir. Uyarsa merkezde 
olur, uymazsa merkezden çıkmış olur. 



Ef'âl âlemi merkezler savaşıdır. 
Bundan sonra merkez kaç veya merkez kalda yaşayalım. 
(02/04/2014/Çarşamba) 



"Ene misliküm beşer" (Bende sizin gibi beşerim ifadesi ile, beşer 
merkezini ifade ediyordu. 



Bilen ayn bilinen gayr olması, bilinen kendi fark merkezinde, bilende kendi 
cem merkezindedir. 



Aişe validemizin kervandan geri kalması merkezinde değildi. Peygamber 
Efendimiz bir ay hadise hakkında merkezsiz idi Âyet geldi merkez oluştu. 

(03/04/2014/Perşembe) 



Ben acıyı ve azâbı duyarım, aklım başımda iken. Aklım gidince duymam o 
zamanda ben, ben olmam ben varsam acıda vardır tatlı da, o halde bazı şeyler 
merkezde bazılarıda değildir. 



Eğer her şey merkezinde olsaydı, ateşe "İbrâhîm için soğu" denmezdi, ve 
bu âlemde hiçbir müdahele olmazdı, ozaman insanın birey iradesi olmazdı. 



Bütün varlıklar zuhura çıktıklarında kendileri olarak vardırlar. İnsanlarda 
öyle, hakikatlerinden habersiz olduklarından, bulundukları hâl icâbı kendilerini 
var zannederler. Ve bu husus kendileri beşeriyetleri yönüyle gerçektir. Bu da 
onların her biri ayrı olan bireysel merkezleridir. 



Bu âlem-i şeriat merkezler çatşması, veya bazı yerlerde kısmen bazı 
gurupların merkezler uyuşmasıdır. Evine giren bir hırsıza, hoş geldin yaptığın 
hem senin hem benim merkezindedir, diyerek ses çıkarmadan hırsızlığını ve 
çaldıklarını alıp götürürken sana göre merkezindedir, deyip al götür 
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diyebilirmiyiz, yoksa kendi merkezimiz olan malımızı koruma yönündemi 
hareket ederiz.? 

Veya aile fertlerinden birine göz dikmiş biri senin evine giripte gözünün 
önünde kötü muamele etmek isteyen bir kişiye, ne güzel bu da merkezinde, 
fiiline devam et, nefsin hoşlansın; diyebilirmiyiz? O halde her şey her zaman 
merkezinde değildir. Ef'âl âlemi merkezsizliği merkezine çekme/getirmeye 
çalışma yeridir. 

Evine biri gelmiş yakıyorken, sende Hak'sın, oh ne güzel yaptığın iş 
merkezindedir, deyip yakanla birlikte ona yardımcı olabilirmiyiz. 



Dünyada her kes merkezini bulmaya çalışıyor. Bu gün şu durumda 
merkezinde olan, yarın bir başka durumda başka merkezde oluyor, çünkü 
burası fark âlemidir. Burada birlik, ve bir merkez olmaz. 



Ahiret, Cennet Cehennem, merkezlilik merkezi olarak, iki merkezli 
kurulmuştur. Bu merkezler de birbirlerine göre zıt olduğundan karşı tarafa 
göre her iki tarafta merkezinde değildir. 

Bu âlemde ise birbirlerine göre hiçbir şey merkezinde değildir, her şey 
kendi merkezindedir. Ancak zâten gaye merkezsiz olanı genel merkeze 
getirmeye çalışmaktır. Siyasilerin çatışmalarıda merkezsizliktendir. 



Bütün bu izahlardan sonra netice olarak. 

Şöyle diyebiliriz. "Şeriat ve tarikat" mertebesinde merkez çoklu ve 
çeşitlidir. 

"Hakikat/fenâfillâh" mertebesinde her şey iki yönden genel merkezin- 
dedir. 

Birincisi, Cenâb-ı Hakk gerçekten her şeyi hakkıyla halketmiştir. Her 
şey'iyyet yerli yerincedir. 

İkincisi ise "fenâfillâh" durumunda olan kimsenin zâten kendine ait bir 
tefekkürü olamayacağından herhangi bir şey hakkında değerlendirme yapması 
o süresi içinde mümkün değildir, ve onun için her şey merkezindedir. Soruya 
gelen cevaplar genelde bu mertebeden gelmiştir. Ancak bu düşüncenin ef'âl 
âleminde faaliyet sahası yoktur, ilmi ve zevkidir, belki ahirette ayni olarak 
karşımıza çıkacaktır. Burada idrak etmeye çalıştığımız her şeyin Hakkın bir 
zuhuru olması hükmü, bu idrake ulaşanlar içindir, fiili yaşayanlar hakkında 
ef'âl âlemi hükümlerinde geçerli değildir. Çünkü bu âlemde ceza ve mükâfat 
fiil sahibine aittir, görülen hadise nasıl ise hüküm ona göre verilir. Tevhid ehli 
bunların hepsinin Hakk olduğunu bilsede yapılan eksi bir fiil cezasız kalmaz 
artı fiilde mükâfatsız kalmaz. 

"Ma'rifet/bakabillâh" mertebesinde gene iki yönden her şey, ve men, 
yani kimlikler merkezinde değildir. 

Birincisi zâten şeriat mertebesinde geçerli olan beşeri benlik itibariyle 
olan hükümdeki çoklu merkez halidir. 

İkincisi ise, bakabillâh'dan şeriat mertebesine tenüzzül edip orada bu 
sefer şeriat mertebesi hakikati üzere yaşadığından, orada her varlığın kendi 
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hakikati üzere, tafsil âleminde yaşadığını tam bir şekilde idrak ettiğinden. 
Yukarıda bahsedildiği gibi a'yânı sabiteleri gereği her varlığın programı ayrı 
olduğundan ve her varlıkta, Hakk olarak kendi varlığını yaşadığından, o zaman 
gene hiç bir varlık tek bir merkezde değildir ve her varlık kendi merkezine 
göre çoklu merkezlerde yaşanmaktadır. 

O halde netice olarak şeriat, tarikat ve marifet mertebelerinde çoklu 
merkez, hakikat mertebesinde ise tek merkez vardır. 



Bu dosyamızıda böylece bitirmiş olmaktan dolayı rabbımıza şükrederiz. 
Herhalde "bir hikâye bir çok yorum" adlı çalışmalarımız bu dosya ile son 
bulacaktır zaten gayede hasıl olmuştur ulaşılabilecek noktalarda bu vesile 
belirlenmiştir. Bu tür çalışmalar oldukça çok zamanımı aldığından diğer 
kitaplarıma fazla zaman ayıramamaktayım, Bu yüzden bunları sonlandırmak 
yerinde olacaktır zaten netice hasıl olmuştur. Cenâb-ı Hakk okuyanlara idrak 
ve gönül genişliği nasib etsin İnşeallah. 



Allah hakk söyler Hakk'ı söyler. 

Gayret bizden muvaffakiyet Hakk'tan dır. 

Terzi Baba Necdet Ardıç. 



Mevzua kısmen uygunluğu yönünden 16.03.2014 Pazar Günü, kazâ ve 
kader hakkında yapılan sohbetide ilâve etmeyi uygun buldum faydalı olur 
İnşeallah. T. B. 



Bilindiği gibi kazâ ve kader hükmü İslam hukuku içerisinde anlaşılması en 
zor bölümlerden bir tanesidir. En zor anlaşılmasının sebebi ezeli ve ebed-i 
içinde barındırması yüzündendir. Hem âlemlerin hem de bireylerin ömürleri 
süresince geçerli olan ve ömürleri bittikten sonra ahirette dahi devam eden bir 
saha olmasıdır. 

Bunun gerçek ma'nâda anlaşılabilmesi merâtib-i ilâhiyyeye bağlıdır. Ya'nî 
ilâhî mertebelerin bilinmesine bağlıdır. İlâhî mertebeler bilinmediği sürece 
kazâ ve kader hükmünün bilinmesi mümkün değildir. Ancak zâhiri ma'nâda 
şerîat mertebesinde belirtilen o mertebe ilmi kadarıyla kazâ ve kader 
ezberlenir ve bu böyle imiş diyerek kabûllenilir ama bu kabûlleniş i'tibârı ile de 
içerisinde cevaplanmamış bir çok sorular kalır. Bu nedenle de bu kazâ ve 
kader hususunda bir çok mezhebler türemiş ve herbiri kendisine göre bir 
sistem içerisinde bunu yorumlamaya çalışmıştır. 

Bunların başında gelen ve bizlerin de içeriside yer aldığımız "ehli sünnet 
ve'l cemâat" grubunun bir kazâ ve kader anlayışı vardır. Mutezile mezhebinin 
bir kazâ kader anlayışı vardır, bunun yanında Cebriye mezhebinin bir kazâ ve 
kader anlayışı vardır. Bunlar ise beşeriyet idraki yönünden yapılan izahlar 
taşımaktadırlar. 
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Kazâ hüküm olduğundan ve kader de bu hükmün peyderpey zaman 
içerisinde zuhûra çıkmasından ibâret olan bir sistem olduğundan bu mevzûyu 
sadece beşeriyet yönünden anlamak mümkün değildir. Kişi kendisine göre bir 
sistem içerisinde bu durumu idrâk ettiğini zanneder ve ona da bu yeterli olur. 
Bizim burada anlatacaklarımız ise gerçekleri hakîkati ile idrak edip anlamaya 
çalışanlar için olacaktır. 

Evvelâ şunu diyelim ki "ehli sünnet ve'l cemâat"in zâhiri ma'nâda ifâde 
ettiği kazâ ve kader anlayışı bunların içerisinde en mu'tedil ve akla en yatkın 
olanıdır. Mutezile'ye göre kul fiilini kendisi halk eder, Allah ezelde bir şey 
yazmaz, kul kendi fiilini kendisi halk eder ve ona görede yazılır. Bu böyle 
düşünüldüğü zaman, Hakk'a bu duruma göre bir varlık tanınmamaktadır, ya'ni 
kulun üzerinde Hakk'ın müdâhil olmadığı ve kulun bütün ömrünce serbest olup 
fiillerini kendisinin halk ettiğini düşünürler. Bunun tam karşıtı olan Cebriye ise 
ben fiilimi yapmak mecburiyetindeyim, Cenâb-ı Hakk ezelde bana ne yazmış 
ise ben onu yapıyorum ve bunu yapmayada mecbûrum, demek sûretiyle onlar 
da kulu aradan çıkarmaktadırlar. Ya'nî onlara göre kulun kendi hayatı 
içerisinde hiçbir seçeneği ve şahsiyeti ve irâdesi yoktur ve Hakk kul üzerinde 
mutlak yönden tasarruftadır, ve kulun yaptığı her fiil yukarıdan verilen 
hükümle yapılmaktadır. 

Bunların içerisinde "ehli sünnet ve'l cemâat"in bâtını ile birlikte düşünülen 
ve kaydedilen kazâ ve kader anlayışı en sağlam ve en isâbetli olan anlayıştır. 
Buna göre kulun üzerinde Hakk'ın mutlak tasarrufu kabûl edilir ancak 
hayâtının ba'zı bölümlerinin tasarrufu kula bırakılır. İşte bize lâzım olan yer de 
burasıdır; zâhiri ve bâtını ile ya'nî içi, özü ve hakîkati ile ve dışarıdaki zâhir 
görünmesiyle, tatbikatı ile kazâ ve kader hükmünü anlamaktır. Kişi bunu idrak 
ettiği zaman bir bakıma hayâtı da çözmüş olmaktadır, tabiidir ki çok ince 
ayrıntılarına kadar inilerek hayâtın çözülmesi mümkün değildir, ancak ana 
hatları ile geçilecek yerlerin idrâk edilmesi gerekmektedir. Muhiddîni Arabî 
hazretleri bu konuda der ki, "Cenâb-ı Hakk gerçek ma'nâda kazâ ve kader 
sırrını görevleri sırasında peygamberlerine açmaz, ancak görevlerinin sonlarına 
doğru açar. Eğer bu sır tebliğ görevleri sırasında açılmış olsaydı da'vetten 
yana âciz kalırlar idi. " 

Çünkü kişi her varlığın kendi hakîkati istikâmetinde nâsiyesinden çekilip 
götürülüyor olduğunu bildiğinde kime neyi tebliğ edecektir. Mâdem ki Rabb-i 
hassı onu dilediği yere götürmektedir neyi tebliğ edecektir. 

Ancak mutlak ma'nâda kazâ ve kader anlayışı bu da değildir çünkü 
Kur'ân-ı Kerîm'de kazâ ve kader hakkında o kadar çok değişik mertebelerden 
âyetler vardır ki, birbirlerini âdeta ortadan kaldırır gibidirler. Hakîkatte ise 
hiçbiri diğerini ortadan kaldırmayıp hepsi kendi mertebesinde geçerlidir. Ef'âl 
âleminin hükmü bir başka türlü, esmâ âleminin hükmü bir başka türlü, sıfat 
âleminin hükmü bir başka türlü, zât âleminin hükmü bir başka türlüdür. 

Bunlar birbirlerini ortadan kaldırmayıp, birbirlerinin genişlemesine 
yardımcı olarak, ilmî yükselme ma'nâsında birbirlerinin devâmını sağlayan, ve 
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netîcede herşeyi Hakk'a bağlayan bir ilim seyrinin neticesinde anlaşılabilecek 
esâslardır. Ve bunların yanında tevhîd ilminin de bilinmesini gerektirmektedir. 

Şimdi, ehli zâhire göre evvelâ kader, daha sonra kazâ diye geçer; burada 
bahsedilen kazâ kaderin kazâsıdır; oysa burada yaşanan kazânın kaderidir, 
son uçta olup gerçekleşen ancak kaderin kazâsıdır. Burayı iyi anlamak 
lazımdır! 

Kazâ hüküm demektir, bu hükmün meydana gelmesi için bir süreye 
ihtiyâç vardır. O hükmün zaman içerisinde peyderpey olan süresi kader 
demektir ya'nî kazânın açılımı kader demektir. Araba kazâsı vb. gibi uçta 
görünen kazâlar ise kaderin içindeki kazâlardır ya'nî günlük, yevm içerisinde 
oluşan ve bireysel olan ve çok küçük bir sahayı ilgilendiren kazâlardır. Esas 
yaşadığımız ise kazânın kaderidir. 

Şimdi, bilindiği üzere kazâ hüküm topluluğudur, hâkim ise hüküm veren 
ma'nâsınadır. Hâkimin hükmü kazâdır, hükmün infâzı ise kaderdir. İşte bizler 
dünyâya geldik, bizim programımız kazâ, dünyâda yaşadığımız her vaktimiz 
ise kaderdir. Ya'nî bu yönüyle kazâ mahlûk değildir, kader ise yaşandığı için 
mahlûktur,. 

Kazânın bir ismi de a'yân-ı sâbitedir, ya'nî kişinin varlığı ile a'yân-ı 
sâbitesinin ayn olduğu, göz olduğu, kaynak olduğu ve hakîkati olduğu şeklinde 
tam tekliği ve vahdeti ve kökü, kaynağı bildirmektedir. A'yân-ı sâbite kişinin 
sâbit olan ve kendisine tanınan süresi hayâtı ve programı ma'nâsındadır. İşte 
bu programın bitmesi diye birşey yoktur ancak kişinin hayâtının sona 
ermesiyle yazılımı bitmektedir. Tatbîkatı ebedi olarak cennet veyâ 
cehennemde ya'nî kişi nereye gidecekse orada devâm etmektedir ve bu 
program üzere cennet veyâ cehemmedeki yerleri de tespit edilmiş olmaktadır. 

Cenâb-ı Hakk ilk tecellîsi olan ahadiyyetine tenezzül ettiğinde bir başkası 
olmadığı içinde kendisinde iki oluşum bârizleşmektedir ki bunlar inniyyeti ve 
hüviyyetidir. İnniyyetinden ya'ni özündeki benlikten ki eneiyyeti ise zuhûra 
dönük benliğidir ve "innehû enallah" (Nemi, 27/9) âyet-i kerîmesinde 
Cenâb-ı Hakk Mûsâ (a.s)'a yaptığı hitap ile bu hakikate işâret etmektedir. 

İşte Cenâb-ı Hakk'ın kendi özündeki ya'nî inniyyetindeki mahiyeti Kur'ân 
ve insandır ve Efendimiz (s.a.v) "İnsan ve Kur'ân bir batında doğan ikiz 
kardeştirler" diyerek bunu ifâde buyurmuşlardır. 

Hüviyyeti ise bütün bu âlemlerin zuhûru ve en geniş mahalli de Ka'be-i 
Muazzamâ'nın varlığıdır. 

İnniyyeti ile hüviyyetinin ayrı ayrı şeyler olmadığını da düşünmemiz 
lâzımdır. İnniyyetinde de hüviyyeti vardır, hüviyyetinde de inniyyeti vardır. 
Ancak bölüm olarak belirtirsek inniyyetinden kendi zâtî zuhûru ve kelâmı olan 
Kur'ân-ı Kerîm ve insan, insân-ı kâmil ki ilk insân-ı kâmil hakîkat-i 
muhammedî üzeredir. Hakîkat-i muhammedî'nin Hazret-i Muhammed (s.a.v) 
ile bağlantısı onun nokta zuhûr mahalli oluşundandır. Yoksa sâdece o fizik 
vücûd olarak bütün bu âlemlerdeki insân-ı kâmil değildir, ancak ferdiyyeti 
yönüyle hükmen öyledir, pratikte ise fizîken bütün âlemler genişliğinde olması 
mümkün değildir, ancak temsilcisi odur ki temsilcisi de mülkün aynısıdır. 
Cumhurbaşkanı dışarıya gittiğinde nasıl ki bütün ülkeyi temsil ediyorsa bile, 
onları varlığında taşıyor olması mümkün değildir, işte bunun gibidir. 
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Şimdi bu inniyyetin de bâtınında hakîkat-i muhammedî ile birlikte onun 
içerisinde sâdece ilmî olarak, bütün varlıkların hepsi mevcûttur, ya'nî burada 
insânî, insan kaynaklı; hüviyyetinde de kevn kaynaklı her varlık mevcûttur 
ancak hiç bir şekilde zuhûra çıkmış değildir. Orada Allah ismi de yoktur sâdece 
zât-ı mutlaktır. Ve bu zâtının içerisinde a'yân-ı sâbiteler mevcûttur ve a'yân-ı 
sâbite mec'ul ya'nî meydana getirilmiş değildir. İşte bizim bu a'yân-ı 
sâbitelerimiz buralardan başlamaktadır. Bu şekilde insan denilen varlığın 
kaynağının neresi olduğu anlaşılmaktadır ve bu kadar yüksekten gelen bir 
kaynağımız vardır ki, orada melekler gibi diğer varlıklar mevcût değildir. 
Onların da kaynakları vardır ancak daha henüz programa gelmiş değildir ve 
insanın programı oradadır. 

İşte insanın a'yân-ı sâbitesi daha burada ya'nî ilimde de değil ilâhî 
şuur'dadır. Aklımızda bir düşünce vardır şuurdadır, kaleme henüz gelmemiştir, 
ilme dönmemiştir. İşte buna Ümmü'l Kitab denilmektedir. Ve henüz "Kitap" 
ismini de almamış bir kitaptır, sadece ta'bir bâbında söylenmektedir. 

Bunların buradan vâhidiyyet mertebesine aktarılması ve orada ilk zuhûra 
gelen sıfât-ı subûtiye ile birlikte rahmâniyyet mertebesinin açılmaya başlaması 
ile bunlar kazâ ya'nî hüküm ismini almaktadırlar. Vâhidiyyet mertebesi tek 
başına bir mertebe değil, bir sahadır. Ya'nî ahadiyyet hakîkatlerinin zuhûra 
çıkmasına mahal olan bir yerdir. Ve burada en ilk ortaya çıkan ilâh hakîkati 
olmaktadır ve Ulûhiyyet mertebesi burada başlamaktadır ve Ümmü'l Kitab'dan 
Levh-i Mahfûz'a, burada intikâl etmektedir. Burası bir bakıma hem zât 
mertebesi hem de zât mertebesinin zilli, gölgesi ve ilmî ma'nâda zuhûru ve 
aynı zamanda sıfat mertebesinin faaliyet alanıdır. 

Mutlak varlığın kendi şuurunda olan bilgilerin kopyasının işte bu alanda 
kopyasının insân-ı kâmil dosyasına aktarılması burasıdır. Ve "İlk Delîl" denilen 
yer burasıdır ya'nî "Allah'ın Habîb"i olması burasıdır. Bütün âlemin varlık 
zuhûrlarının cüz'lerinin teferruatı ile ilmî ma'nâda açığa çıktığı yer Ulûhiyyet 
mertebesi, ve aynı zamanda sıfat mertebesi, ve rahmâniyyet mertebesidir; 
işte bütün bunlar vâhidiyyet mertebesi üzerinde ortaya çıkmaktadır. İşte 
burada a'yân-ı sâbiteler de ilmî ma'nâda ortaya çıkmış vaziyettedir, ya'nî zât-ı 
mutlak'ın zât-ı mukayyed olarak ilmî ma'nâda kayda girmesi, sıfat mertebesi, 
insân-ı kâmil mertebesi, hakîkat-i insâniyye mertebesi de denilen yerdir. 
Vâhidiyyet ya'nî birlerin çoğalması yeri burasıdır. Ahadiyyet mertebesi ise 
teklik mertebesidir, ahad tek demektir. Bu ahad oluşu sayısal bir birlik 
değildir, tekildir ve bir ikincisi yoktur. Birin ikincisi olup, birer birer sonsuza 
kadar gidebilir ancak tekin bir ikincisi yoktur. Burada bütün, küll olan bir tek 
vardır, işte bizler tek-bir aldığımız zaman "Allahu Ekber" diyoruz ki bu "Allahu 
Ekber" bu makâmın en büyük ifâdesidir. "Tek ve bir" ya'nî ahadiyyet ve 
vâhidiyyet mertebesini "Allahu Ekber" demekle biz ifâde etmiş oluyoruz. Ya'nî 
"Allah" demekle Ahadiyyet mertebesini, "Ekber" demekle de vâhidiyyet 
mertebesini ifâde etmiş oluyoruz. Ve buradaki "Ekber" ifâdesi bir yönü ile 
kudsiyyetinin büyüklüğünü ifâde etmektedir, diğer yönü ile ise esmâ-i hüsnâ 
içerisinde "Allah" ismi, ism-i A'zâm olduğundan dolayı en büyük isimdir. 

Vâhidiyyet mertebesinde "Allahu Ekber" ism-i A'zâm, ef'âl mertebesinde 
"Muhammed" ismi, ism-i A'zâm, ahadiyyet mertebesinde ise hüviyyeti ile "Hu" 
ismi, ism-i A'zâm'dır, çünkü burada hüviyyetin yanında olan "vâv" harfi ile 
birlikte, "vâv" velâyettir, "he" ise hüviyyet-i mutlakadır ki risâlet diye 
düşünülebilir. 
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Şimdi bu bilgilerden sonra herbirerlerimizin a'yân-ı sâbitelerinin ifâdesi 
olan kazâ bölümüne gelirsek; Kazâ sisteminin iki yönü olduğu bildirilmektedir, 
bu iki bölümden birisi kazayı mutlaktır ve değişmez. Burası kulun üzerinde 
Hakk'ın kendi düzenlemesidir. Burada cebir olarak değil de kulunun 
husûsiyetine has olarak, Hakk tarafından yapılan düzenleme vardır. Ve bu 
Ahadiyyet mertebesinde iç bünyede olduğundan burada herhangi bir başka 
makâm tarafından programın yapılması gibi bir şey sözkonusu değildir. Ya'nî 
bu Ulûhiyyet mertebesinde düzenlenmiş birşey değildir, Ulûhiyyet mertebesine 
iç bünyede düzenlenmiş olarak gelmektedir. İşte bu nedenle ceal edilmiş ya'nî 
yapılmış değildir, eğer Ulûhiyyet mertebesinden sonra zuhûra çıkmış olsaydı 
ceal edilmiş olurdu. 

Burası çok mühimdir ya'nî bizim kaynağımız Ulûhiyyet mertebesi gibi 
Ahadiyyet mertebesinde programlanıp vâhidiyyet mertebesinde ortaya çıktığı 
gibi, a'yân-ı sâbitelerimiz de aynı şekilde ortaya çıkmaktadır. Eğer bunu bir 
başka türlü düşünürsek bu durumda bunları Allah programladı deriz ki, bu da 
cebriyyeye girer, ve bu durumda ceal edilmiş olurlar ya'nî sonradan halk 
edilmiş olur, bizim a'yân-ı sâbitelerimiz ya'nî Ulûhiyyet devresinden sonra halk 
edilmiş olur ki cealdir, ve bu da cebir olur bu durumda. İşte görüldüğü gibi 
a'yân-ı sâbitelerimiz ne kadar hassas bir sahadadır. 

Ve insan formunda halk edilmiş olan her birerlerimizde bu Ulûhiyyet 
hakîkati vardır. Onun için insan Allah'a halîfedir, onun için Allah'ın aynası, 
onun için en kemâlli zuhûr yeri olmaktadır. Aksi halde bunlar olamaz ya'nî 
Ulûhiyyet mertebesinden sonra sıfat mertebesinden, esmâ mertebesinden 
halk edilmiş olsa bir varlık Allah'ın aynası olamaz, Ulûhiyyet karşılığı olamaz, 
eşdeğer gibi olamaz. Cenâb-ı Hakk insanı kendisiyle eşdeğerde tutmaktadır 
adeta, kendisinde olan bütün husûsiyetleri insan üzerinde ortaya çıkartmıştır. 
"Ona ruhûmdan Lifledim" diyerek bunu açık olarak söylemektedir. Bu gibi 
âyet-i kerîmelere ef'âl mertebesinden bakılınca tam olarak değerlendirmek 
mümkün olmamaktadır. Bu âyetleri tam olarak değerlendirmek için âyetin 
kendi mertebesinden bakmak lâzım gelmekte ve bu nedenle de merâtib-i 
ilâhiyyeyi biraz bilmek gereklidir. Kur'ân-ı Kerîm'in zâtî âyetlerinden başka, 
sıfâtî, esmâî ve ef'âlî âyetleri vardır ve her mertebeden bahsedilmektedir. 

A'yân-ı sâbite içerisinde iki bölüm vardır ve değiştirilmesi söz konusu 
değildir ya'nî kazânın değiştirilmesi söz konusu değildir. Ehlûllah'ın kaderi 
değiştireceği olarak bahsedilen bölüm ise muâllâk olan kısımdır. Bu muâllâk 
olan kısım daha kesinleşmiş ve kayda girmiş değildir. Bir sayfa düşünelim ve 
ortadan iki sütun halinde bölelim ve birine kazâyı mutlak, diğerine kazâyı 
muâllâk diyelim. Kazâyı mutlak denilen bölümde bizim bir dahlimiz de yoktur, 
sorumluluğumuz da yoktur. Ne zaman doğacağız, ne zaman öleceğiz, 
cinsiyetimiz ne olacak gibi, fiili ma'nâda olan ve genel formumuzu çizen 
husûslardır. Bunun kazâyı muallak olan ve boşta olan yerlerini bizim 
ellerimizle doldurmamız gerekmektedir, ve bizler yaşadığımız bir ömür 
boyunca bunları doldurmaktayız, bunu bilsek de bilmesek de. Kirâmen Kâtibin 
melekleri sürekli omuzlarımızda, önümüzde, arkamızda da Hafaza melekleri 
olup, sürekli olarak kayıtlarını tutmaktadırlar. Bizler hergün bilmesek dahi bize 
ait olan o kazânın, muâllâk tarafını işlediğimiz fiilleri onlar kaydetmek sûretiyle 
doldurmaktadırlar. Bu durumda bu melekler yaptığımız fiillerin sâdece dış 
görünümünü değerlendirmektedirler, ve o fiillerin iç bünyelerinde olandan 
haberleri olmamaktadır ki hadîs-i şeriflerde bu durum ifâde edilmiştir. Ve bu 
yazıcılar doğru ve güvenilir yazıcılardır. 
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Cenâb-ı Hakk'ın ayrıca bizler için Ahadiyyet mertebesinin, bize ifâde ettiği 
ve bizim hakkımızda emr-i irâdî olarak isimlendirilen hükmü vardır. İrâdeli 
emir ya'nî Hakk'ın irâdesinin emri, işte bir bakıma kazâyı mutlak dediğimiz 
kısım bu emr-i irâdî içerisindedir, ancak bu emr-i irâdî muâllâk kazâ tarafında 
da vardır. Muâllâk tarafındaki emr-i irâdî muâllâk olan emr-i irâdidir. İşte 
buradaki emr-i irâdî zâten Hakk'ın kendi irâdesi istikâmetinden olduğundan 
dolayı burada bir sorun yoktur. 

Şimdi emr-i irâdî, kazâyı mutlak ve kazâyı muâllâkta te'sîr hükmünü icrâ 
etmektedir ancak bu te'sîr mutlak olsun diye değildir. Bu durum o sahadaki 
faaliyetin cereyan etmesine yardımcı olmaktadır. Kazânın hükmü de şöyledir: 

"Ne var âlemde, o var âdemde" hükmü ile, Cenâb-ı Hakk'ın bütün esmâ-i 
ilâhiyyesi kişinin a'yân-ı sâbitesinde mevcûttur, ya'nî Ulûhiyette sonsuz olarak 
neler varsa, hepsi kısım kısım birey insanın varlığında ondan nasipler olarak 
vardır. Bu terkiblerin hiçbiri bir diğerine uymamaktadır, eğer uysaydı onun 
aynısından iki tâne olurdu ki bu da Hâlık ismine yakışmazdı. Ya'nî başka 
yapamıyordu da aynısından bir tane daha yaptı, gibi bir durum olur ki, Cenâb- 
ı Hakk'ta birşeyden iki tane yapmaz, kendi tekliği gibi. 

Cenâb-ı Hakk bu esmâ-i ilâhiyyeyi bütün a'yân-ı sâbitelere aktarıyor ve 
bu a'yân-ı sâbitelerin faaliyete geçmesi içinde program hükmünde kazâsı 
olarak ve bu kazânın da fizik âleminde zuhûr yeri olan beyine aktarmaktadır. 
Zuhûr yeri olan o çocuk, dünyâya gelmeye başladığı zaman daha henüz bu 
kazâ programı zuhûrda değil ama bâtında çalışmaya başlıyor. Bu çalışma emir 
ve nehiy hükmünde değil çocuğun meydana gelmesinde faaliyettetir. Ve çocuk 
ya'nî birey beşeri olarak buluğa erdiği zaman a'yân-ı sâbite artık hükmen 
onun üzerinde çalışmaya başlamaktadır. 

Şimdi buraya gelindiği zaman ve birey mükellef olduğu zaman emr-i 
teklîfi ile muhatab olmaktadır. Sen artık mükellef bir varlık oldun, kendi başına 
düşünen bir varlık oldun ve Allah'ın emir ve yasakları bunlardır artık bunlara 
uymak zorundasın, hitâbı ile muhatab olmaktadır. Bu tekliflere cebren zorla 
uyacaksın denilse idi o mükellef değil ancak me'mur olurdu ki, bu durumda da 
ne cennet ne de cehennemi olurdu. Buraya gelindiği zaman artık üzerindeki 
kazâ yazılımının açılımı olan kader hükmünü yürütmeye başlamaktadır, ya'nî 
kader sistemi çalışmaya başlamaktadır, yoksa kader onun üzerinde hüküm 
yürütmeye başlamamaktadır. Daha evvelinde sâdece a'yân-ı sâbitesi vardı, 
kazâsı vardı kapalı hüküm olarak, ama çocuk bulûğa erince kader tarafı gün 
gün onun üzerinde faaliyete geçiyor, ve o kişi o günden sonra mükellef 
olmaktadır, ya'nî yaptığından sorumlu olmaktadır. Bu arada yaşadığı süre 
içerisinde başına gelen hâdiseler kazâyı mutlaktan ise onun bir sorumluluğu 
yoktur, o kısım normal kaydında yürümektedir, ancak kazâyı muâllâk 
tarafında kişi istenmeyen birşey yaptı ise, melâikeyi kirâm onu yazıyor ve 
yazıldığında da bu kazâyı mutlaka girmektedir. Çünkü artık olmuş oluyor ve 
mutlak demek, oldu ma'nâsınadır ya'nî sonradan hayâtımız boyunca muâllâkta 
olan saha, hayat alanı biz fiilimizi işlediğimiz zaman, bu fiil ama lehimizde, 
ama aleyhimizde, artık mutlak kısma girmiş olmaktadır. Ancak melâikeyi 
kirâm ikindi namazlarından sonra nöbet değiştirmektedirler ve bu nedenle 
ikindi namazına kadar olan sürelerde ve özellikle ikindi namazı sırasında çok 
istiğfar çekilmesinde fayda vardır. 

Şimdi kişi bir iyilik yaptığı zaman kirâmen katîbîn onu hemen ana deftere 
yazmaktadır, ancak eksi bir iş yapıyorsa onu yirmi dört saat bekletiyorlar, 
Cenâb-ı Hakk'ın rahmeti olarak ve ikindi namazı sonrası birbirlerine devir 



275 



teslim yapılırken, eğer hâlâ o eksi işten dolayı istiğfar edilmemiş ise, aynen 
olduğu gibi kayda geçmektedir ve mutlakiyete girmiş olmaktadır, eğer istiğfâr 
edilmiş ise o eksi işten onu kayda almamaktadırlar ki bizim ne kadar büyük bir 
Rabb'ımız vardır. 

Hakîkat mertebesinden olan bakışla kulu ortadan kaldırıyor isek de, çünkü 
ba'zı kimselere ba'zı hakîkatleri anlatmak için "Bütün âlemde Allah'ın zuhûru 
vardır, insanda da şöyle şöyle zuhûru vardır" gibi anlatımlarla beşeriyet 
sorumluluğunu ortadan kaldırıyor gibi isek de, bizler bu dünyâ âlemine geliyor 
ve yaşıyor isek, bütün bunlar da üzerimizde geçerli olmaktadır, eğer böyle 
olmaz ise Cenâb-ı Hakk Kur'ân-ı Kerîm'in bir çok âyetlerinde kulunu muhatab 
olarak almakta ve "Ey îmân edenler" gibi çeşitli hitâblar ile açık olarak bunları 
belirtiyor ve "yâ eyyetühen nefsil mutmainne" gibi hitâblar ile bireye hitâb 
etmektedir. İşte o zaman bireyin varlığını kaldırmamız mümkün değildir. 

İçinde bulunduğumuz âlem şehâdet mertebesidir ve şehâdet 
mertebesinde kulun sorumluluğu vardır ve kul vardır. Eğer böyle olmasaydı 
Cenâb-ı Hakk'ın hitâbı bir başka türlü olurdu ve o zaman cennet ve cehennem 
diye birşey olmazdı. Bu durumda da bu âleme sâdece rolümüzü oynamak için 
gelen me'mûrlar olmuş oluruz, ve âmir olmayız. İşte bu bakış bir bakıma 
şerîat mertebesinin zâhiri ve mutlak bakışıdır. Hakîkat mertebesine 
gelindiğinde ise oraya gelen kişi için bu bakış açısı ona göre geçmez, çünkü 
buraya gelen kişi artık kul göremez. Şerîat ve tarîkat mertebesinde gaflette de 
olunsa, uyanık da olunsa zâten kul vardır, hakîkat mertebesinde kul yoktur 
Hakk vardır ve bu durum o kişiye göredir ki, burasının iyi anlaşılması lâzımdır 
çünkü o mertebeye gelen kişinin kendi idrâkine göre kul yoktur, eğer orada 
hep kul olursa bu sefer kendini bulamaz, ama kul yine kuldur, onu dışarıdan 
gören yine kul olarak görür ki bu mertebeyi idrâk eden de milyarca insanın 
acaba kaçta kaçıdır; ancak bir avuç insandır bunlar ki onlar için orada kul 
yoktur, ancak bu yolda eğitim alanların içerisine de baksak "benim" diyerek 
hepsi kendi benliğini savunanlar ile doludur. 

Kişi fenâfillahta ya'nî bütün varlıkta varlık görmekten çekinip Hakk'ı görür 
ancak bu hal bir sekr hâlidir, bir sarhoşluk hâlidir, bu sarhoşluktan kasıt ise 
ilmî ma'nâda, ya'nî hakîkati i'tibârı ile ilmî mahviyet, içerisinde olmak ve 
mahlûk görememek hâlidir, ancak bu durum da ârızadır, ya'nî mutlak değildir. 
Çünkü burada mükellefiyet gitmektedir, bu nedenle kişiler burada çok 
tutulmazlar, tehlikeli bir yerdir, ba'zen ne namaz ne de diğer hiçbirşey kalmaz 
ortada. Tehlikeli oluşunun nedeni ise nefsin bu hâli kapmasıdır, nefs bunu 
kapınca kişi ilâhî ma'nâda ben bu amelleri yapamadım zanneder. Ve buraya 
gelerek ayakları kayan birçok kişiler vardır, çünkü nefs mertebelerini tam 
olarak kendi bünyelerinde oturtamadıkları için, ve tevhîd mertebelerini hayâl 
binâsının üzerine kurdukları için gelen bir rüzgâr bütün varlıklarını alır götürür. 

Gerçek ârifler olarak bu tatbîkat yapıldığında, tabii ki bu fenâfillah'ta o kişi 
abdiyyetinden Ulûhiyetine, ya'nî kendinden kendine, olarak bu ibâdeti 
yapacağını bilir. Aynı şekilde Ka'be'de bu hakîkat geçerlidir, ya'nî Ka'be'yi 
ortadan kaldırdığımızı düşündüğümüzde, secde edenler kullukları ile 
karşılarındakinin ulûhiyyetine secde etmektedirler. Aynı şey karşısındaki için 
de geçerli olunca denge olmaktadır. Ve bunların hepsi de bir idrâk ve neş'e 
mes'elesidir. 

"Dur! Rabb'ın namazda" denilen hakîkat de bu hakîkattir. Eğer bir kişi bir 
ömür boyu namaz kılmış ve bu makâma gelince âciz kalıp kılamadı ise, onun 
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Rabb-ı hassı onun vekîli olur, ve o namaz yine kılınır, ancak bu durum gerçek 
irfân ehlinde olur, yoksa bu işler sâdece lafzî olarak olmaz. 

İşte bu halden sonra, bu kişi tekrar halka dönerek yaşamaya başladığında 
Hakk ile halk arasında, ama halkvârî yaşayan kimse hükmüne girmektedir. Ve 
bunların dışarıdan tanınması da mümkün değildir, bunlar tamâmen dışarıdan 
kulluk elbisesindedirler, bu elbisenin içine de Rabb'lık elbisesi, Ulûhiyyet 
elbisesi giyilmiştir, ve dışarıdan bakıldığı zaman, kul ve o kulluğun mutlak 
olarak üzerinde, herşeyi geçerlidir. Bunlar çevreye örnek olmaları adına farzlar 
ile mükelleftirler. 

Aynı zamanda bütün kaza ve kader bahsi onların üzerlerinde geçerlidir 
ya'nî bir mertebede kulluk hükmü kalkmakta, ama diğer iki mertebede, 
beşeriyet mertebesinde, ve insân-ı kâmillik mertebesine dönüldüğü 
zaman, kulluk bertebesi mutlaka vardır. Ve kul da sorumludur diyerek 
emr-i teklifi istikâmetinde hayâtını sürdürmesi lâzım gelmektedir. 

Şimdi bir kimsenin, a'yân-ı sâbitesi yönüyle kazâsında, ya'nî hükmünde, 
diyelim ki Mudili esmâsı bir puan fazla olsun, ve Hâdî esmâsı bir puan geri 
olsun, o kişi ilk zamanlarında eğitim almaz ise bunları araştırmaz ise ki insanın 
birinci vasfı araştırıcı olmasıdır, ve görevi de budur. Peygamberler herşeyi 
ortaya koydular, tatbîkini de kendileri yaptılar, bizlerden de bu tatbîkleri doğru 
bir şekilde işlememizi, Cenâb-ı Hakk ile birlikte beklemektedirler. Eğer bir 
kimse de bu şekilde, kendisinde Mudili esmâsı fazla diyerek, devâmlı olarak bu 
fiilleri işliyor ise, o işlediğini Allah yaptı diyemeyiz, ya'ni hiçbir şekilde Allah'a 
bağlayamayız, bu durum o kula bağlanır. Çünkü Cenâb-ı Hakk ona bir kimlik 
vermiştir, "ente/sen" demiştir ve bir kimlik vermiştir, bu kimliği tanımıştır, 
bunun yanında, hürriyet de vermiştir, ve sahasını çizerek neyin nasıl 
yapılacağını göstermiştir, sonra da ona halîfelik kabiliyetini de vermiştir, yoksa 
mutlak olarak halîfe etmiş değildir. Cenâb-ı Hakk insanı halîfelik teçhizatı ile 
donatmış, ve âleme imtihan için göndermiştir. Onun içindeki ateşi de 
alevlendirmiş ve de "bak sonun burası veya burası bu yerlerden birini seç" 
demiştir. 

Kulun yaşadığı mertebede kul kuldur, Allah Allah'tır, burada izâfî ma'nâda 
dahi olsa, ikilik vardır, çünkü ikilik olmaz ise Allah'ın zuhûru olmaz. Ya'nî 
"Ene/ben" sâdece "Ene" olarak kalsaydı ondan kimin haberi olacaktı; işte 
"ente/sen" olacak ki "ene" bilinsin. 

İşte kişi bunun hakîkatini anladığı zaman "ene" ve "ente" birbirinin aynası 
olmaktadırlar; ama bu husus, bu makâmda geçerlidir. Diğer mertebede olanın 
ise bundan haberi yoktur, o kendisini "ente" olarak bilmektedir, "ene"yi 
bilmemektedir. Alt mertebedeki bu kişilerin "ene"yi bilişleri kendilerini "ente" 
kabûl ederek, olarak bilişleridir, ya'nî bir Cenâb-ı Hakk "ene" olarak bir de 
kendisi "ente" olarak var bilmektedir. 

Hakîkat mertebesine gelen kişi aslının hakk'ın zuhûrundan başka birşey 
olmadığını bilmektedir. Kulun kendisine âit ve kendisini halk edebileceği bir 
gücü yoktur ki; ancak Cenâb-ı Hakk ona o gücü vermiştir ve kabûl etmiştir. 

Allah'ın ahlâkı ile olan ahlâklanmada "acıma" yoktur; bu acıma ancak 
"Muhammed (s.a.v)'in ahlâkı ile ahlâklanınız"da vardır, aradaki fark da budur. 
Çünkü eğer hâkimin acıması olsa bu sefer doğru karar veremez. Peygamber 
Efendimiz (s.a.v) ise "rahmeten lil âlemîn" olduğu için hep rahmet yönüyle 
ya'nî affedici ve hoşgörülü olan yönüyledir. 
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İşte böylece a'yân-ı sâbitelerimizin, zuhûr yeri olan kazâlanmızın, ikinci 
bölümünde olan ya'nî muâllâkta olan kısmını sol tarafa çeker ve orada 
sâbitleştirirsek, bizim kaderimizin muâllâk bölümünde "sol" olarak yazar ve 
bundan sonra da mutlak'a, geçer ve artık fiil ortaya çıkmış olduğu için 
değiştirilemez, bu durumda inşaat ustalarının şaküllerini yukarıdan 
sallamalarına benzer; o şakülenin tam dikey durduğu yer onun işâretidir, ama 
aşağıdan onu sağa sola ve diğer yönlere oynatmak mümkündür, ancak 
yukarısı sâbittir. Biz bu şaküleyi sola çeker ve orada sâbitleştirirsek, bizim 
kaderimizin muâllâk bölümünde sol olarak yazılır, ve bundan sonra da mutlak 
kısma geçer ki âhirette de ortaya çıkacak olan bu programdır. 

Ya'nî kısaca kul mes'uldür, şeriat, tarikat ve marifet 
mertebelerinde kul vardır. Hakikat mertebesinde fani/yoktur. 

Âyet-i kerîmede de belirtildiği üzere "Allah yaptığından mes'ul değildir, 
ancak siz yaptıklarınızdan mes'ulsünüz" (21/23) denilmesi kulun kimliğinin 
kabûl edilmesidir. İşte, gerçi tam olarak kimse ne olduğunu bilmese de kişi, 
eksi isimler bizim a'yân-ı sâbitemizde daha fazlaydı diyebilir, ancak Cenâb-ı 
Hakk adâletsizlik yapmaz ya'nî kazâ hükmünde eksiklik veyâ fazlalık olmaz. 
Esmâ-i ilâhiyyenin birinin eksikliği olabilir, ama benzer bir başka esmâ-i 
ilâhiyyeden fazlalık da vardır. Burçlar denilen sistem gereği, her burcun bir 
diğerine göre eksi yönleri, ve artı yönleri vardır. Hepsi bir olsa adâletsizlik 
olurdu. Bir diğerlerine göre eksilerin ve artıların olması, işte bir şekilde 
hepsinde adâletin olması demektir. 

Kazâ programına göre bizim sorumluluklarımız vardır, ve cennetteki veyâ 
cehennemdeki yerimizi de burası ayarlamakta ve hükme getirmektedir. Son 
âna kadar ya'nî rûh boğaza gelinceye kadar îmân yolu açıktır. Rûh boğaza 
geldikten sonra, artık öteki âlem kendisine açılmaktadır, işte bu nedenle de 
bizden görerek îmân değil, gaybî îmân istenmektedir. Ömrümüzün sonuna 
kadar bizler için istiğfar etme imkânı vardır. Bu nedenle de bu zamânı 
kaçırmamak gerekmektedir. İşte bunların hepsi bize bildirilmiştir ve hiçbir 
şekilde kimsenin bu âlemde bir mâzereti yoktur. 

Yukarıda da bahsettiğimiz gibi, kişi de Mudili ismi fazla olabilir ve kişi 
bunun gereği olarak, yaşantısını sürdürüyor olabilir, ancak Cenâb-ı Hakk 
örneğin, Kudret'inden ona biraz daha vermiş olabilir ki, bu Kudret kullanılarak 
o Mudill'in gücü eksiltilebilir. Bunun sonrasında seçimlerini yapmak sûretiyle 
de Hâdî ismini arttırabilir. 

Bizde Kahhar esmâsı da vardır, ama Kahhar esmâsını başkasına zarar 
verecek şekilde değil de, müdâfaada kullanırız. Eğer Cenâb-ı Hakk bize Kahhar 
ismini vermese, ve hep Latîf ismini verse bu durumda kendimizi koruyamayız. 
Bizler aslında Cenâb-ı Hakk'ın esmâ-i ilâhiyyesini korumaktayız. 

İşte İblîs'in olması da bunun içindir, bizlerin Mudill'iği tadması içindir, eğer 
içimizde Mudili olmaz ise ne ile savaş edeceğiz. Mudili olmaz ise kişi melek 
olur ki, melekler için de cennet yoktur. 

İşte bizim cennet veyâ cehennemdeki durumumuzu belirleyen, muâllâk 
kazâdaki bölümlerdir ki, bizler sürekli çalışmak sûretiyle ve yirmi dört saatlik 
bölümler hâlinde, bunun tatbîkatını yapmak sûreti ile muâllâğı mutlak'a 
çevirmekteyiz. 

Şöyle de düşünebilir; diyelim ki elimizde altmış metrelik bir halı olsun ve 
her metresi bir sene olsun, işte bizler o halının gergi ipleri üzerinde yatıyoruz 
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ve o halıyı sürekli dokuyoruz, (ressamın resimlerinin içini doldurduğu gibi)b\z 
onu dokudukça, dokuduklarımız arkada kalarak kesinleşmekte, ya'nî mutlak 
olmaktadır, önümüzdeki kalan hayat vaktimiz de dokuyacağımız geriye kalan 
halı olmaktadır. 

Cenâb-ı Hakk aklımızı yerinde tutsun, dünyâda yaşıyor iken en fazla 
olarak dünyâyı değerlendirenlerden eylesin, inşallah. Bizden evvelkiler çok 
güzel değerlendirmişlerdir, inşallah bizler de öyle oluruz. Bu işleri idrâk 
etmemiz Cenâb-ı Hakk'ın bize en büyük lütfudur. Kadr Sûresinde Cenâb-ı 
Hakk bundan bahsederek "O gece nasıl bir gecedir, "derk" sen idrâk ettin mi?" 
buyurmaktadır. İşte işin aslı sadece bir şeyi ezbere bilmek değil idrak ederek 
ne bildiğini de bilmektir. 

"İşte bu hâl de gecedir ve gecede, hakikat/fenâfillâhtır," ve bu 
mertebede her şey merkezindedir. 

Ya'nî kısaca kul mes'uldür, şeriat, tarikat ve marifet 
mertebelerinde kul vardır ve merkez çoktur. Hakikat mertebesinde kul 
fani/yoktur. Ve sadece bu mertebe itibariyle her şey merkezindedir. 

Ahadiyyetteki feyz-i akdes, bir halin sayısal çokluğunu değil de faziletli 
yüksekliğini belirtmektedir. Bir şey çok olabilir ancak fazileti olmayabilir. İşte 
bu feyzin aktarılması hali de feyz-i mukaddes olmaktadır. Ahadiyyetteki feyz-i 
akdes "lâ-taayyün"dür, feyz-i mukaddes ya'nî vahidiyyet mertebesi "taayyünü 
evvel" ya'nî "birinci taayyün", esmâ ise "taayyünü sânî" ya'nî "ikinci 
taayyün"dür. Ef'âl âlemi ya'nî içinde bulunduğumuz âlem "üçüncü taayyün" 
dür. 

Feyz-i akdes zât-ı mutlaktır, feyz-i mukaddes ise hakîkat-i muhammediy- 
ye'dir çünkü oraya akmaktadır. Ki bu da ulûhiyyetin tam karşılığı kopyası olan 
ya'nî sûreti olanıdır. Ancak sûret açıldığı zaman orada ilâhî tasdîk ile "aslının 
aynıdır" denilmektedir. 

Bunların hepsi ef'âl âleminde de vardır ancak biri birine perde olmaktadır. 
Eğer o perdelilik olmasa o makâm bu sefer ortaya çıkmaz ve onun tanımı ve 
ifâdesi olmazdı. Yoksa ef'âl âleminde ahadiyyet âlemi olmamış olsa ef'âl âlemi 
zâten olmaz, ya'nî ortaya çıkamazdı ve hiçbir şey zuhura çıkıp kendi kimlikleri 
üzere ayrı ayrı yaşayamazlardı. . 



Rabbımıza şükrederizki bu dosyamızı da, oldukça uzun bir çalışmadan 
sonra verdiği güç ve kuvvetle sona erdirmiş bulunuyoruz, okuyan kadeşle- 
rimize ve evlâtrımıza Cenâb-ı Hakk'tan başarılar idrak ve anlayışlar vermesini 
niyaz ederim. 

Allah hakk söyler Hakk'ı söyler. 

Gayret bizden muvaffakiyet Hakk'tan dır. 

Terzi Baba Necdet Ardıç. (04/07/2014) Cuma saat 23 



Terzi Baba kitapları sıra listesi 
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KAYNAKÇA 



1. KÛR'ÂN VE HADÎS : 

2. VEHB : Hakk'ın hibe yoluyla verdiği ilim. 

3. KESB : Çalışılarak kazanılan ilim. 

4. NAKİL : Muhtelif eserlerden, Mesnevi'i şerif, 

İnsân-ı Kâmil, Fusûsu'l Hikem ve 
sohbetlemizden müşahede ile toplanan ilim. 



DAHA EVVELCE ÇIKAN KİTAPLARIMIZ 



(Gönülden Esintiler) 



1. Necdet Divanı: 

2. Hacc Divanı: 

3. İrfan Mektebi, Hakk Yolu'nun Seyr defteri: 

4. Lübb'ül Lübb Özün Özü, (Osmanlıca'dan çeviri): 

5. Salât- Namaz ve Ezan-ı muhammedi'de Bazı 
hakikatler: "İngilizce, İspanyolca" 

6. İslâm'da Mübarek Geceler, bayramlar ve 
Hakikatleri: (Fransızca) 

7. İslâm, İmân, İhsân, İkân, (Cibril Hadîs'i): 

8. Tuhfetu'l Uşşâkiyye, (Osmanlıca'dan çeviri): 

9. Sûre-i Rahmân ve Rahmâniyyet: 

10. Kelime-i Tevhid, değişik yönleriyle: 

11. Vâhy ve Cebrâil: 

12. Terzi Baba (1) ve Necm Sûresi: 

13. (13) On üç ve Hakikat-i İlâhiyye: 

14. İrfan mektebi, "Hakk yolıT'nun seyr defteri ve 
şerhi 

15. 6 Pey- (1) Hz. Âdem Safiyyullah (a. s.) 

16. Divân (3) 

17. Kevkeb. Kayan yıldızlar. 

18. Peygamberimizi rû'ya-da görmek. 

19. Sûre-i Feth ve fethin hakikat-i. 

20. Terzi Baba Umre (2009) 

21. 6 Pey-(2) Hz. Nûh Neciyyullah: (a. s.) 

22. Sûre-i Yûsuf ve dervişlik: 

23. Değmez dosyası: 

24. 6 Pey-(3) Hz. İbrâhîm Halîlûllah: (a.s.) 

25. -1-Köle ve incir dosyası: 

26. Bir zuhûrât'ın düşündürdükleri: 

27. -2-Genç ve elmas dosyası: 

28. Kûr'ân'da Tesbîh ve Zikr: 

29. Karınca, Nemi Sûresi: 

30. Meryem Sûresi: 
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31. Kehf Sûresi: 

32. İstişare dosyası: 

33. Terzi Baba Umre dosyası: (2010) 

34. -3-Bakara dosyası: 

35. Fatiha Sûresi: 

36. Bakara Sûresi: 

37. Necm Sûresi: 

38. İsrâ Sûresi: 

39. Terzi Baba: (2) 

40. Âl-i İmrân Sûresi: 

41. İnci tezgâhı: 

42. 4-Nisâ Sûresi: 

43. 5-Mâide Sûresi: 

44. 7-A'raf Sûresi: 

45. 14-İbrâhîm Sûresi: 

46. İngilizce, Salât-Namaz: 

47. İspanyolca, Salât-Namaz: 

48. Fransızca İrfan mektebi: 

49. 36-Yâ'sîn, Sûresi: 

50. 76-İnsân, Sûresi: 

51. 81-Tekvir, Sûresi: 

52. 89-Fecr, Sûresi: 

53. Hazmi Tura: 

54. 95-Beled-Tîn, Sûresi: 

55. 28- Kasas, Sûresi: 

56. İrfan-Mek-Şer-Fransızca-Baba: 

57. 20-TÂ HA Sûresi: 

58. Mirat-ül-İrfan-ve-şerhi: 

59. 6 Pey-(4) Hz. Mûsâ Kelîlmullah: (a.s.) 

60. 6 Pey-(5) Hz. îsâ Rûhullah: (a.s.) 

61. 6 Pey-(6) Hz. Muhammed: (s.a.v.) 
61. -4-Bir ressam hikâyesi: 

63. İnci mercan tezgâhı 

64. Ölüm hakkında: 

65. Reşehatt'an bölümler: 

66. Risâle-i Gavsiyye: 

67. 067-Mülk Sûresi: 

68. 1-Namaz Sûrereleri: 

69. 2-Namaz Sûrereleri: 

70. Yahova Şahitleri: 

71. Mü-Geceler-Fran-les-nuits: 

72. îman bahsi: 

73. Celâl ve İkram: 

74. 2012 Umre dosyası: 

75. Gülşen-i Râz şerhi: 

76. -5-Doğdular, yaşadılar hikâyesi: 

77. Aşk ve muhabbet yolu: 

78. A'yân-ı sâbite. Kazâ ve kader: 

79- Terzi Baba-(4) İstişare dosyası. 

80- Terzi Baba-(5) İstişare dosyası. 

81- Hayal vâdîsi'nin çıkmaz sokakları: 

82- Mektuplarda yolculuk-M.Nusret-Tura. 
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83- 2013 Umre dosyası. 

84- Nusret Tura-Vecizeler ve ata sözleri. 

85- Nusret Tura-Tasavvufta aşk ve gönül. 

86- Terzi Baba-(6) İstişare dosyası. 

87- Terzi Baba-İlâhiler derleme. 

88- Nusret Tura-Divanı. 

89- 6-Her şey merkezinde hikâyesi. 

90- İnsân-ı Kâmil A.K.C. Cild (1) şerhi. 

91 - Terzi Baba (7) Biismi has "Selâm" (13) 

92- İnsân-ı Kâmil A.K.C. Cild (2) şerhi. 

93- 7. İngilizce. İslâm, İmân, İnşân, İkân, (Cibril Hadîs'i): 



Altı peygamber serisi: 

15. 6 Pey-(l) Hz. Âdem Safiyyullah (a. s.) 

21. 6 Pey-(2) Hz. Nûh Neciyyullah: (a.s.) 

24. 6 Pey-(3) Hz. İbrâhîm Halîlûllah: (a.s.) 

59. 6 Pey-(4) Hz. Mûsâ Kelîlmullah: (a.s.) 

60. 6 Pey-(5) Hz. îsâ Rûhullah: (a.s.) 

61. 6 Pey-(6) Hz. Muhammed: (s.a.v.) 



Terzi Baba kitapları serisi: 

1- 12- Terzi Baba-(l) 

2- 39- Terzi Baba-(2) 

3- 32- Terzi Baba-(3) İstişare dosyası. 

4- 79- Terzi Baba-(4) İstişare dosyası. 

5- 80- Terzi Baba-(5) İstişare dosyası. 

6- 86- Terzi Baba-(6) İstişare dosyası. 

7- 91- Terzi Baba (7) Biismi has "Selâm" (13) 



Bir hikâye birçok yorum serisi. 

25. -l-Köle ve incir dosyası: 

27. -2-Genç ve elmas dosyası: 

34. -3-Bakara dosyası: 

61. -4-Bir ressam hikâyesi: 

76. -5-Doğdular, yaşadılar hikâyesi: 

89. -6-Her şey merkezinde hikâyesi. 



Dîvanlar serisi: 

1. Necdet Divanı: 

2. Hacc Divanı: 
16. Divân (3) 

87- Terzi Baba-İlâhiler derleme. 

88- Nusret Tura-Divanı. 



Mektuplar ve zuhuratlar serisi: 
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Terzi Baba İnternet dosyaları: 



1- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

2- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

3- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

4- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

5- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

6- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

7- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

8- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

9- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

10- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 
1 l-Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

12- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

13- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

14- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

15- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar 

16- Terzi-Baba-Mek-ve-zu-Ke-Kara-bi-dosyası. 

17- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

18- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar . 
9-Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar . 

20- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar . 

21- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

22- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

23- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

24- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

25- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

26- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

27- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

28- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

29- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

30- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

31- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

32- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

33- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

34- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

35- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

36- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

37- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

38- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

39- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

40- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

41- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

42- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

43- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

44- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

45- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

46- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

47- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

48- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

49- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 

50- Terzi-Baba-Mektuplar ve zuhuratlar. 
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-Baba 
-Baba 
-Baba 
-Baba 
-Baba 
-Baba 
-Baba 
-Baba 
-Baba 
-Baba 
-Baba 
-Baba 
-Baba 
-Baba 
-Baba 



Mektuplar 
Mektuplar 
Mektuplar 
Mektuplar 
Mektuplar 
Mektuplar 
Mektuplar 
Mektuplar 
Mektuplar 
Mektuplar 
Mektuplar 
Mektuplar 
Mektuplar 
Mektuplar 
Mektuplar 



ve zuhurat! 
ve zuhurat! 
ve zuhurat 
ve zuhurat 
ve zuhurat! 
ve zuhurat 
ve zuhurat 
ve zuhurat! 
ve zuhurat 
ve zuhurat! 
ve zuhurat! 
ve zuhurat 
ve zuhurat! 
ve zuhurat! 
ve zuhurat! 



lar. 
lar. 
lar. 
lar. 
lar. 
lar. 
lar. 
lar. 
lar. 
lar. 
lar. 
lar. 
lar. 
lar. 
lar. 



Kitaplar devam ediyor şu an Yekün= (93/65 = 158) 

NECDET ARDIÇ 

Büro : Ertuğrul mah. 

Hüseyin Pehlivan caddesi no. 29/4 

Servet Apt. 

59 100 Tekirdağ. 



Ev : 100 yıl Mahallesi uğur Mumcu Cad. 
Ata Kent sitesi A Blok kat 3 D. 13. 
59 100 Tekirdağ 

Tel (ev) : (0282) 261 43 18 

Cep : (0533) 774 39 37 

Veb sayfası: Amerika: <http:// necdetardic. org/ 
Veb sayfası: Amerika: <www. necdetardic. info> 
Veb sayfası: Almanya: <www.terzibaba.com> 

Radyo adresi (form): < necdetardic.com > 

İnternet, MSN Adresi: 

Necdet Ardıç <terzibabal3@gmail.com 
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